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प्रस्तुत कृति के सम्बन्ध में कुछ कहने से पूर्व इसके 
अनुवाद कारये में हुए अत्यधिक विलम्ब के लिए मैं क्षमाप्रार्थी हूँ । 
मुझे स्वय को इसका पश्चाताप है कि जिस काये को सम्पन्न करने 
के लिए परम श्रद्ध यः पूज्य प्रवर्तक गुरुदेव श्री पन्नाछालजी महाराज 
साहब का निर्देश मिला उसे मैं उनके जीवन काल में मूर्ते रुप न 
दे पाया। मानव जीवन में अनकानेक बाधायें आती हैं तथा 
तात्विक ग्र'थ का अनुवाद भी स्वय में एक समय साध्य काये है 
इन्हीं कुछ कारणों से इस कृति को पाठकों तक पहुँचने में विलम्ब 
हुआ है जिसके लिए सें क्षमा चाहता हूँ। 


ह 3८ 
धम प्रेमी बन्धुओं ! 


प्रस्तुत पुस्तक एक सरुधरीय संतरत्न श्री दीकमदासजी 
म० द्वारा गुजराती सिश्चित भाषा से संक्रलित हुई है। सत्ववोध 
की-इृष्टि से प्रस्तुत सकलून भव्य जनों के लिए ज्ञान पिपासा शांत 
करने में अति व्ञभप्रद जानकर, घर्मानुरागी सुश्रावक श्रीमान्‌ 
सेठ सा० श्री रतनछाछज्ञी सा० वोकड़िया पादूरुपारेल वालों की 
तरफ से यह प्रेर्णा रही कि इस पुस्तक का सरछ हिन्दी भाषा में 
अनुवाद हो जाय तो यह सस्करण जन साधारण के लिए बिशेष 
उपयोगी हो सकता है | अगाध-तत्व वारिधि से अमूल्य मणियों 
को चुनने में इस कृति को समंथे जानकर एकदा आपने पूज्य 


गुरुदेव श्री के समक्ष प्रसंग चलाया । सयोग से मैं भी उस समय 
गुरुदेव श्री के समीप ही खड़ा था। उनका मुझे निर्देश मिला 
जिसे स्वीकार करने में मेंने अपना सौभाग्य समझा | मेरे लिए 
जैन तात्त्रिक साहित्य का अनुवाद करना और वह भी गुज्नराती 
भाषा से, जिसका मुझे अल्प बोध है, एक कठिन कार्य था | किन्तु 
परम पूज्य गुरुदेव श्री की अनुकम्पा एन आशीबौद का ही यह 
सुफल है कि मैं इसे आपके समक्ष इस रुप में प्रस्तुत कर सका | 


अनुवाद-कार्य में समय २ पर मुझे; पणिढत रत्न, परम 
ज्योतिर्बिद गुरुतर्य श्री कुन्दनमछजी म० सा० ने मागदशंन प्रदान 
कर अनुगृद्दीत किया है | उनकी प्रेरणा इस अनुवाद कार में मरा 
विशेष सबल रही है अत: उनका आभार मानना भी मैं अपना 
परम कर्तव्य मानता हूँ | साथ ही प्रत्यक्ष व परोक्ष रुप से मु 
सहायता अदान करने वालों के प्रति मैं श्रद्धावनत हैँ । 


दि धर्म प्रेमी पाठकों को अयाघ तात्विक साहित्य की 
गहराई तक प्रवेश करने में इस पुस्तक से यत्किचित भी सहायता 
मिली तो इसे में अपना सौमाग्य मानते हुए परिश्रम की सफछता 
मांनूगा । सुज्ञेपु कि बहुना । 


है 


ब्यावर | मदनसिंह कुम्मट 
दि. १८-४-७१ एस ए , बी, एड 


.... # प्रकृशिकीय 


प्रिय आत्म बन्घुओं ! 


हमें आपके कर कमलों में, संत प्रवर टीकमदासजी स० 
द्वारा सकलित जैन तत्व शोधक प्रंथ! को हिन्दी भाषा में अनूदित 
कराकर सादर समर्पित करते हुए परम प्रसन्नता का अनुभव हो 
रद्दा है। 


परम श्रद्धे य, वयोवृद्ध, राजस्थान केशरी पृज्य प्रवर्तक 
गुरुदेव श्री पन्नाछालजी मद्दाराज साहब की आशज्ञानुवर्तिनी बाल 
ब्रह्मचारिणी विदुषी सहासतीजी श्री उसरावकचरजी म.सा. ठाणा 
५ का सवत्‌ २०२२ का वर्षावास पादू रुपारेल में हुआ | पूजनीया 
महासतिजी के सदुपदेशों से जो त्याग प्रत्याख्यान हुए वे अवर्णनीय 
हैं । ज्ञानाराघना के विषय में सारगर्मित प्रवचनों से प्रेरणा ग्रहण 
कर स्थानीय श्रावकों ने जेन वाडःमय में से सरल एवं सुघोघ 
शैली में सेद्धान्तिक तत्वज्ञान करान वाले ग्रथ की आवश्यकता 
का अनुभव किथा । श्री श्वे० स्था० जेन स्वाध्यायी सघ के कर्मठ 
सदस्य श्रीमान्‌ रतनलूछजी सा० बोकड़िया का ध्यान उस समय 
इस प्रथ की ओर गया एव कुछ समय उपरान्त पृज्य गुरुदेव 
श्री की सेवा में दशनाथं उपस्थित होने पर आपने इसे स्वाध्यायी 
बन्धुओं के लिए ग्राह्म बनाने हेतु सरल हिन्दी से अनूदित करा 
देने की इच्छा प्रकट की | पूज्य गुरुदेव ने स्वा० संघ के अन्य 
कुसंठ सदस्य श्रीमान्‌ मदनसिंहजी सा० कुंमट एम०ए०, बी०एड० 


को निर्देश किया एव माननीय कुमट सा० के सतत प्रयत्नों के 
फलछरवरुप ही यह ग्र'थ आज आपके कर फमलों में पहुच सका है। 


इस ग्रथ मे चौबीस द्वारों के माध्यम से जेन नव तत्वों 
हृदयंगम कराने का प्रयत्न किया गया है। यथा स्थान शास्त्रों से 
विविध गाथाओं को भी उद्धृत कर कथ्य को अधिक प्रमाणोपेत 
ढंग से निरुपित किया गया है तथा अनेकों बार प्रश्नोत्तर शैली का 
अबलंबन लेकर इसे रोचक व सुबोध भी बनाया गया है । सपूर्स 
जैन-तत्व-ज्ञानार्णव को संक्षिप्त कर गागर मे उपस्थित करने का 
भागीरथ प्रयास इस ग्र'थ में द्रष्टव्य है |, * 
स्वाध्यायी श्रावर्कों के छिए एवं जन तत्व का परिचय 
पाने में रुचि रखने वाले श्रावकों के लिए उपयोगी जानकर ही इसे 
श्री श्वे० स्था० जेल स्व्राध्यायी सघ द्वारा प्रकाशित कराया जा 
रहा है। इसके प्रकीश्नन' की प्रेरणा में कारणीभूत धर्म प्रेमी, 
सुश्रावक श्रीमान्‌ रतनछालजी सा० बोकड़िया धन्यवाद के पात्र 
हैं साथ ही श्रीमान मदनसिंहंजी सा० कुमट का आभार मानना 
भी मैं अपना कतेव्य मानता हूँ जिन्होंने व्यस्तता द्वोते हुए भी 
इसका अनुवाद करने का कार्य सम्पन्न कर हमें अनुग्रृद्दीत किया 


ह। 
हूँ । 
श्र 


--. हम उन सभी दानदाता सदूयृहस्थों का भी नाम 
स्मरण किए बिना नहीं रह सकते जिन्होंने अपने शुभ द्रव्य का 
इस प्रकाशन में उपयोग कर छृतारथ किया है । हैः. 


द् ॒ हे छ गे 4 % 2825 42 हैं: कं. ला 


/ #... इस शुभ अवसर पर परमे- अ्धे,य.अशान्तात्मा, पूज्य 
न द्रव छ्ी झ्योति 4. 

प्रवर्तेक गुरुक्षेव श्री छोटमलछजी म॒ सा; परम/ज्योतिविंद शाश्चज्ञ 

“प७ मुनि श्री कुन्दनमलछ्जी- म० सा० एव"मधुरः व्याख्याती पं० 

मुनि श्री सोहनछालछजी म० सां० का ,भी परम -ऋतज्ञ हैँ- जिनकी 


3 ५ > ल्ह 


सतत प्रेरणा एवं मार्यद्शन से यह काय- सम्पन्न द्वोा सका है। 
परम ज्योतिर्विद्‌ प० मुनि श्री कुन्द्नसछजी म० सा० ने इस 
अनुवाद को आद्योपान्त पढ़कर हमें अपने सुमावों से उपक्ृत 
किया है। तदर्थ में हार्दिक आभार प्रदर्शित करता हूँ। 


कु 


“न 


ञ्रथ प्रकाशन में पूरी सावधानी रखते हुए भी दृष्टि 
दोष के कारण रही हुई अशुद्धियो को पाठकंगण सशोधन कर 
पठन करेंगे ऐसी आशा है । 


गुलाबपुरा । 
दि २७-४-७१ 


'मन्त्री -- 
'श्री श्वे० स्था० जेन स्वाध्यायी संघ 
गुछाबपुरा' (राजस्थान) 


द्रव्य सहायक 


श्रीमान्‌ अमरचन्द्जी भंवरछालजी सा छाजेड़ मेवढ़ा 

की तरफसे १८० पुरतके 
» जीवराजजी सवरलालजी सा० चोरड़िया भेरून्दा 

की तरफ से १०० पुस्तकें 
» समीरमलजी मेरूठाछजी सा० चोरड़िया की स्मृति में श्रीमान्‌ 

चम्पाछालजी चो रड़िया पादू रुपारेल की तरफ से ३४१ पुस्तके 
# देंगामीलालज्ञी सा० पालड़ेचा धनोप की तरफ से ५० पुस्तक 
» रंतनसिंदजी सज्जनसिंददजी सा० महता सांगानर बालों की 
मातेश्वरी श्रीमती चाऊबाई की तरफ से १०० पुरुतके 

9 फतहराजजी सा डू'गरवाल थांवछा की तरफसे ४० पुस्तके 
» रेतनछालछजी घेवरचन्दुजी सा० खाबिया पादू रुपारेल 

की तरफ से २४ पुस्तकें 
» फें्रचन्दज़ी नेमीचन्दुजी सा० तातेढ़, शेरसिहजी की रीया 

की तरफ से ४० पुरुतके 
» भेख्मलजी सा० आबड़ पादू रुपारेल की तरफ से २१ पुस्तके 
» सोहनलालछजी सपतराजजी सा० खाबिया पादू रुपारेल 

की तरफ से ११ पुस्तकें 
» पेवरचन्दुजी सा० सांड पादू रुपारेल की तरफ से ११ पुस्तकें 
# मोदनलालजी सा० खाबिया पादू रुपारेल 

की तरफ से ११ पुस्तके 
” धूंलचन्दजी सम्पतराजजी सा० पादू रुपारेल 

की तरफ से ११ पुरतकें 
» सुंगनचन्दुजी सा. आबड़ पादू रुपारेछफी तरफ से ११ पुस्तकें 
» भख्मछजी सा०खाबिया पादू रुपारेछ फी तरफ से ५ पुस्तकें 


खि्रेजेह््ह््ह्टः 


कहां, क्‍या है.) . . . 
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नाम द्वार. 
लक्षण द्वार 
भेद द्वार 
रृष्टान्त द्वार 
परिचय दूर. 7 
- प्रश्नद्वार 
आत्माद्वार 
, सावग्य निर्वेद् द्वार 
रूपी अरूपी द्वार 
१० जीवाजीव द्वार 
११ शुभाशुभ द्वार 
१२ धर्म कर्स द्वार 
१३ आज्नाअनाज्षा द्वार 
१४ नित््यानित्य द्वार 
१५ गुणस्थान- द्वार 
१६ समवतार द्वार 
१७ प्रकृति अप्रकृति द्वार 
१८ भावद्वार * 
१६ द्रव्य, शुरण, पर्याय द्वार ८ 
२० द्रव्य, च्षेत्र, काछ, भाव, गुण द्वार 
5११ उपत्पाद, च्येय॑, भ्र व हार 
२२ ताछाब दृष्टान्त द्वार 
२३ नव तत्व में भेला अछग द्वार 
२४ हेय, ज्ञेय, उपादेय द्वार 


६. न्‍ैँ 
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-- शुद्धि पत्रम -- 


अशुद्ध 
कालास्तिकाय 
तृष्तिणत 

दोन 
अध्यव्यवसाय 
क्षयोपक्षय 


शुद्ध 
कालद्रव्य 
तूषि्तें 
दोनों 
अध्यवसाय 
क्षयोपशम 


जघन्य & अगुली अन्‍्तमु ह॒ते का उत्कृष्ट रेश्दजार 
वर्ष का (८) अवगाईना जघन्य 


वाणशम्यतर 


मनारकीय तो 
सावतां 

फल का 
काणविक 
प्रेदे शी 
सिक्षण 
श्राकक 
ब्रतावति 
भयाज्ञारमी भिः 
जआाहारिक 
जणुवइ 
अथात्‌ 


अजोबित जणयइ, अजोर्गीण 


करे 
ब्र्त 
बाहर 
भत्सर 
कहा 
भाव्य 
रशा 


सं 
हू | 


वाणुव्यतर' ' 
- मारकीय असल्ञी तो 


- छातवा 


फल को 
काशदिक 
प्रदेशी[. 


, मिश्रण 


फ्कह 


श्रार्विक 
अ्तेत्रती | 
भंयान्रारंसा सि. 


आाहारादि 
जेशयइई 
ञ थीत्‌ कक कक 
अंजोगित जशयइ 
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अशुद्ध 
प्रति | 
वर्दंशयाण्णुं 
अठ्ठिभिज्जञा 
शख 
अध्याय 


- चूत 


सामयिक 
पदुगल 
क्षयोपक्षम 
सूत्रगढांग 
नय से परिक्षा 
निर्थक 

प्र समति बच्चा? 
निन्हवादी 
शुल्क 

लिदोष 
स्वाभाव 
तिवण 

भी ठाण 
भवत्ती 

नो 

क्षयोपक्षम 

ना 

प्रवृतला 

डगाह 

साववें 
आयाभणे 
परतु 

साववें 
घरेंगुण _ 
संपज्जवंसिए 


शुद्ध 
अ्वृति 
बंदणयाग्ण 
अट्ठिमिज्जा 
शखजी पर 
अध्याय में 
चात 
सामायिक 
पुदूगल 
क्षयोपशम 


.._ सूयगढांग 


नय से ज्ञ परीक्षा 
निरथंक 
“परमति नच्चा! 
निन्‍्ह्वादी 
शुक्ल 
निर्दोष 
स्वभाव 
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ह६य 
प्रवतना 
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अशुद्ध 
अकाय 
उन्नोसवें 
पच्चख्ययी 
समुद्रधात 
मिह्तु 

€ ९ 
घमंघम 
परन्त 
भति 
प्रदेशावगाय 
क्षेत्र के 


बणों 

अवतर 

बिखरे 

प्रण में 

शुभ मन करने में 
संथारापयन्ना 
अणंगाय 

समाइ 

तेवण 

से 


का बन्धन 

वास्विक 

सोण्चा 

एव 

खबेऊरणं थ पुन्नपांव 
न 


सममियति 


सभियावा असमियावा , 


सभिया 


शुद्ध 
अकास 
उनन्‍नतीसने 
पच्चक्खाण से 
समुद्धात 
भिज्नु 
धर्म अधर्म 
परन्तु 
मति 
प्रदेशावगाह 
क्षेत्र से 
वर्ण | 
अचातर 
बिखर 
प्रणमे हु 
संथारपयनना 
अशणेगाईं 
सयाइं 
तबेरां 
में 
बन्धन का 
वास्तविक 
सोच्चा 
मर के 
खवेऊण य पुण्णपावं 
भर 


समियंत्ति 
समियावा असमि- 
यावा समिया 


छा 
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॥ नमोत्थुरं भगवजो महावीरस्स ॥ 


चर तत्त कि क 
# जन तत्त्व शांधक ग्रथ # 
ग्रंथ कर्ता का मंगलाचरण ; 


प्रण्य श्री महावीर॑ गीचम॑ गणिनं तथा 
क्रियते बाल वोधाय ग्रंथो5यं तत्व शोधकः 


चौबीसवें तीथंक्वर श्रमण भगवन्त श्री महावीर स्वामी 
एवं प्रथम गणधर श्री गौतम स्वामी को विधि पूवक वन्दन 
नमस्कार करके वाल वृद्धि जीवों' के बोध प्राप्ति हेतु इस 


जन तत्त्त शोधक नामक ग्रंथ का में (मुनि श्री टीकमदासजी) 
संकलन करता हूँ । 
अनुवादक द्वारा स्तुति 
नत्वा शांति जिन॑ देव, से विष्नाय हारकम । 
भव्यानाम॒पकाराय, ग्रंथो5यं॑ मयानुद्यते ॥ 


सवधा प्रकार से विष्न वाधाओं के नाश करने वाले 
एवं विश्व में सम्पूर्ण शांति के प्रसारक भगवान श्री भांति- 
नाथ प्रश्स्‍ु को बन्दन नमस्कार करके भवी प्राणियों के 
हिताथें इस तत्त शोधक ग्रंथ (जो गुजराती भाषा में 
संकलित है) का हिन्दी भाषा में में अनुवाद कर रहा हैँ । 


( * ) 


सब प्रथम इस ग्रँथ में चौबीस हार के माध्यम से 
परिचय दिया जा रहा है, जो संक्षेप में इस प्रकार है - 


(१) नाम द्वार (२) लक्षण द्वार (३) भेद द्वार 
(४) दृष्टान्त द्वार (५) परिचय द्वार (६) प्रश्न द्वार 
(७) आत्मा द्वार (८) सावद्य निबंध द्वार (९) रूपी अरूपी 
द्वार (१० ) जीवा जीव द्वार (११) शुभाशुभ द्वार (१२) 
धमं कम द्वार (१३) आज्ञा जनाज्ञा हार (१४) नित्या नित्य 
द्वार (१५) गुणस्थान द्वार (१६) समावेश द्वार (१७) 
प्रकृति अप्रकृति द्वार (१८) भाव द्वार (१५९) द्रव्य गुण 
पर्याय द्वार (२०) द्रव्य क्षेत्र काल भाव गुण द्वार (२१) 
उत्पात व्यय एवं ध्रुव द्वार (२२) तालाब इुष्टान्त द्वार 
(२३) भिन्ना भिन्न (भेदा भेद) द्वारा (२४) हेंय, शेय, 
उपादेय (त्याज्य, ज्ञातव्य एवं ग्राह्म) द्वार । 

्छे 


१, नाम' द्वार 
प्रथम नाम द्वार में तत्वों के नाम इस प्रकार हैं - 


(१) जीव (२) अजीब (३) पुण्य. (४) पाप 
(५) आश्रव (६) संवर (७) निजेरा. (८) बंध 
ओर (५९) मोक्ष । । 


9 अ्रथम द्वार, समाप्तम ६- 


६:38 ९) 
२. लक्षण द्वार 
दूसरे लक्षण द्वार में इन तत्वों के लक्षण बताये हैं 4- 
(१) जीव का लक्षण चेतन होता हे । 
(२) अचेतना लक्षण अजीब का हे । 


(३) जिन कर्मों से जीव को सुख प्राप्त होवे वह 
पुण्य कहलाता है । 
(४) जिन कर्मो' से जीव को दुःख प्राप्त होवे वह 
पाप कहलाता है । 
(४) शुभ्ञा शुभ कर्मों के आने को आश्रव कहते हैं । 
(६) आते हुये कर्मों को रोकने की क्रिया का नाम 
संबर हे । 
(७) पूर्वोपाजित कर्मो' को क्षय करने की क्रिया को 
निजेरा कहते हैं । 
(८) जिन क्रियाओं से शुभ अथवा अशुभ कर्मो का 
बंध हो वह वन्ध कहलाता हे । 
(९) शुभ्षा शुभ कमो से जीव की मुक्तावस्था का नाम 
मोक्ष है । । 


-४ द्वितीय द्वार समाप्तम्‌ '-- 


( ४ ) 
३. भेद द्वार 


तीसरा भेद द्वार है इसमें तत्वों के भेदों का वर्णन 
किया है $- 
जीव तत्व के दो भेद हैं ;-- 
(१) शुद्ध जीव ओर (२) अशुद्ध जीव । 


जो कर्म रहित शुद्ध सच्चिदानन्द स्वरूप सिद्ध पर- 
मात्मा है वह शुद्ध जीव कहलाता है | संसारी जीव कर्म मल 
सहित चतु्दश गुण स्थान में रहने बाला जीव अशुद्ध जीव 
कहलाता है । 
सामान्य रूप से संसारी जीव के १४ भेद होते हैं :- 


(एरिंदिया सुहुमियरा, सण्णीयर पंचिदिया य सबितिचउ । 
अपज्जता पज्जता, कमेण चउंदस जीव ठाणा । ) 


« सक्ष्म एकेन्द्रिय के दो भेद अपर्याप्त और , पर्याप्त 
» वादर एकेन्द्रिय 
« बेइन्द्रिय ह 
तेउन्द्रि च्द्र्व ) ॥! )) . )) 
« चोइन्द्रिय 

« असन्नी पंचेन्द्रिय 
» सन्नी पंचेन्द्रिय 
७ >»८ २८१४ 
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( ४ ) 

अजीब तल के दो भेद $--- ' 

(१) रूपी अजीब (२) अरूपी अजीब | 
इनके पांच भेद निम्न हैं $-- 
(१) धर्मास्तिकाय (२) अधर्मा स्तिकाय (३ ) आकाशास्तिकाय 
(४) कालास्तिकाय एवं (५) पुद्गलास्तिकाय । 
उत्तर भेद अज्ञीव तत्व के १४ भेद बतलाये हैं ६६ 
[१] धर्मास्तिकाय [२] अधर्मास्तिकाय [३] आकास्तिकाय 
इन तीनों के तीन तीन भेद होते हैं :- 


[१] स्कन्ध [२] देश [३] प्रदेश । इन तीनों से तीन बार 
भुणा करने पर नौ भेद हुए और काल द्रव्य मिलकर द्स 
भेद हुए । इनमें पुद्गलास्तिकाय के स्कन्ध, देश, प्रदेश 
और परमाणु पुदूगल मिलाने पर चौदह भेद हुए । 


टिप्पणी-अथवा इनको निम्न प्रकार से भी समझा जा सकता हे 
अजीब के दो भेद :-[१] रूपी अजीब [२] अरूपी अजीव 
रूपी अजीब के चार भेद ( रूपी का पर्याय 


ये पुद्गल 
होता है अतः उपयु क्त विवरण में रूपी अजीव को पुद्गला- 
स्तिकाय में लिया है । ) 


[१] स्कंध [२] देश [३] प्रदेश एवं [४] परमाणुपृद्गल | 


( ६ ) 


अरूपी जीव के दस भेद :-८ 

[१] धर्मास्तिकाय का स्कन्ध [२] धर्मास्तिकाय का देश 
[३] धर्मास्तिकाय का प्रदेश [४] अधर्मास्तिकाय का स्कंध 
[५] अधर्मास्तिकाय का देश [९] अधर्मा स्तिकाय का प्रदेश 
[७] आकाशास्तिकाय का स्कंध [८] आकाशास्तिकाय का देश 
[९] आकाश्ञास्तिकाय का प्रदेश [१०] काल द्रव्य | 


पुण्य तत्व--सामान्य रूप से पुण्य तत्व के दो भेद हैं :- 


[१] द्रव्य पुण्य अर्थात्‌ व्यवहार पुण्य 
[२] भाव पुण्य अर्थात्‌ निश्चय पुण्य । 


१. 
२. 
३. 
छे 
् 
६. - 
9. 
८. 


पुण्य ९ प्रकार से उपाजन होता है ।-+ 

अन्न पुण्य - अन्न देने से । 

पाण पुण्य - पानी देने से । 

लयण पृण्य - स्थानादि देने से । 

शयण पुण्य - शय्या, पाठ, पाठला, बाजोट आदि देने से 


बस्तर पुण्य - कपड़ा आदि देने से । 


मन पुण्य - मन में शुभ परिणामः रखने से । 

वचन पृण्य - मुख से शुभ वचन बोलने से । 

काय पुण्य - शरीर से. दूसरों की वेयावच्च करने से, 
पराया दुख दूर करने से, जीवों. को साता 
उपजाने से । 


५: नमस्कार एुण्य - योग्य पात्र. को नमुस्क-करने से। 


( ७ ) 


पाप तस्व--सामान्य रूप से पा तंत्व के भी दो भेंद होते हैं 
[१] द्रव्य पाप अर्थात्‌ व्यवहार पाप 
[२] भाव पाप आर्थात्‌ निश्चय पाप 

उत्तर मेंद से पाप का बंध १८ प्रकार से होता है )- 
[ १] प्राणातिपात-हिंसा करने से [२] सपावाद-सूठ बोलनें से 
[३] मदचादान-चोरी करने से [४] मेधुन- स्त्री संसग से 
[५]परिग्रह-धन आदि के संग्रह और मपत्व से [६] क्रोध से 
[७] मान से [८] माया से [९] छोभसे [१०] राग से 
[११] ठेष से [१२] कलह से [१३१] अभ्याख्यान- 
दूसरों पर मिथ्यारोपण करने से [१४] पेशन्य-चुगली खाने से 
[१५] परपरिवाद-दूसरों की निन्‍दा करने से 
[१६] रति मरति-भोगों में प्रीति एवं संयम में अग्रीति रखने से 
[१७] साया मुषाबाद-कंपठ सहित क्ूूंठ बोलने से 
[१८] मिथ्या दर्शन शल्य-असत्य मत की श्रद्धा होने से । 


आश्रय तत्व-- आश्रव तत्व के दो भेद-[१] द्रव्य आश्रव 
[२] भाव आश्रव तथा ४ भेद- १-मिथ्यात्व २-अव्रत 
३-प्रमादु ४-कपाय एवं ५-अशुभ योग | 
उत्तर भेद के २० प्रकार ।-- 
१. मिथ्यात्व-कुगुरु, कुदेव तथा कुधर्म पर भ्रद्धा करना 
२. अवत-सावद काय (पाप युक्त कार्य) में संलग्न रहना 
तथा हिंसा युक्त कार्यो में प्रबवूच् होना | 


२०. 


(८ ) 


प्रमाद-मद , विषय ,क्पाय ,निद्रा और विकथा में प्रव्तत होना 
कपाय-क्रोध, मान, माया एवं लोभ में प्रवृत्ति करना 
योग-मन, बचन और काया की अशुभ प्रवृत्ति | 


, प्राणातिपात-प्राणियों की हिंसा करना | 


मपावाद-असत्य वचन बोलना | 
अदत्तादान-चोरी करना । 
मंथुन-अव्नह्मचयं सेवन करना | 
परिग्रह-किसी भी पदाथ में ममत्व एवं मृर्छा भाव रखना 
श्रोत्रेन्द्रिय की अशुभ काये में छगाना | 


. चच्चुरिन्द्रिय को अशुभ काय में लगाना । 


प्राणेन्द्रिय को अशुभ काय में लगाना | 
रसेन्द्रिय को अशुभ कार्य में लगाना | 
स्प्शेन्द्रिय को अशुभ काय में छगाना | 
मन को अशुभ काय में प्रवच- करना | 


« वचन योग से अशुभ काय में प्रवत्त होना | 


काया योग से अशुभ काय में प्रवृत्त होना | 


* वस्त्र, पात्र आदि उपकरण बिना यत्ना से ग्रहण करना 


या रखना | 


शुचि कुसगा-शुई (शुचि) एवं तिनका मात्र भी अयतना 
से लेना या रखना | 


संवर तत्त्+-संबर के दो भेद-(१) द्रंब्य संबर (२ ) भाव संबर 
संबर के ५ भेद ;-(१)समकित ग्राप्ति करे तो संबर (२) ब्रत 


( ६ ) 


पच्चखाण करे तो संवर (३) प्रमाद नहीं करे तो संवर (४) 
फपाय नहीं करे तो संवर एवं (५) शुभ योग वर्ते तो संबर | 
उत्तर भेद २० प्रकार से ;-- 

(१) सम्यक्त्व - जिन प्ररूपित तक्त में श्रद्धा रखना । 
(२) विरति-त्रत प्रत्याख्यान (३ ) अप्रभत्तता-प्रमाद का त्याग 
(४) कषाय का त्याग (५) अयोगता-अशुभ योग का त्याग 
(६) जीबों की दया पालना (७) सत्य वचन बोलना 
(८) अद्त्तादान (चोरी) का त्याग करना (९ ) बह्मचय पालना 
(१०) परिग्रह-ममता का त्याग करना (११) ओ्रोत्रेन्रिय 
को वश में करना (१२) चशुन्द्रिय को वच्न में करना 
(१३) धाणेन्द्रिय को वश में करना (१४) रसनाइन्द्रिय 
को वश में करना. (१४ ) स्पशेन्द्रिय को वज्ष में करना 
(१६) मन को व में करना ( १७) बचन को वच्ञ में करना 
(१८) काया को वश में करना (१९) भण्डोपकरणों 
(उस्त्रादि सामग्री) को यतना पूर्वक उठाना और रखना 
(२०) हुई कुसरग में यतना करना अर्थात्‌ श्वुई और तिनका 
जेसी छोटी सी वस्तु भी यतना से लेना और रखना । 
निजरा तन के दो भेद- १-द्रव्य निर्बरा २ -भाव निजरा 
उत्तर भेद १२:-१. अनशन - उपवासादि तप करना | 

२, उनोदरी - आयंबिक, एकासनादि तप 

अर्थाव्‌ भूख से न्यून आहार करना | 
- ३. भीक्षाचरी-याचना (मांग) करना । 


(6३७) 


४. रसपरित्याग-दूध,दही, शत, तेल आदि का त्याग करना 
४. काया कलेश- गोदृहदि आमन करना । 
६, इन्द्रिय पड़िसंलेषणा 
७. प्रायश्वित-लगे हुए दोषों की आलोचना कर शुद्ध होने 
के लिये तपस्यादि प्रायश्रित करना । 
८, विनय - पूजनीय शुरूजनों के प्रति विनय भाव रखना 
९, वेयावच-रोगी, तपस्व्री,वाल आदि की सुश्रुपा करना। 
१०. सज्ञ्ाय-जिनवाणी का पठन, पाठन आदि करना | 
११. ध्यान- स्थिर चिच बनकर लोक स्वरूप, कर्म स्वरूप, 
आत्मस्वरूपादि तत्व चिंतन में रत रहना । 
१२, काउसग्ग (कायोत्सर्ग)-काया का ममत्व छोड़ना । 
बंध तत्तत के दो भेद--- १-द्वव्य बन्ध -२-भाव बन्ध | 
। उत्तर भेद 8 प्रकार के 
१. प्रकृति बन्ध- कर्म का जो स्वभाव या परिणाम है उसे 
प्रकृति बन्ध कहते हैं । 
२. स्थिति वंध-कर्मों की स्थिति-स्थिति बंध कहलाता है | 
३. अनुभाग वंध-जीव परिणामों की तीव्रता व मंदतादि भावों 
से तीत्र मंदादि रस बंध को अनुभाग बंध कहते हैं 
४. प्रदेश बंध-फप्त पुदूगलों का समूह-प्रदेश बंध कहलाता है। 
मोक्ष तत्त के दो भेद:-- १-द्रव्य मोक्ष २-भाव मोक्ष | 
उच्त भेद 8 प्रकार के प्रमाण से ;--' 
१-ज्ञान २-दर्शान शे-चारित्र ४-तप। 
--४ तीसरा द्वार समाप्तम्‌ ४-- 


०. हष्य॑त्‌ द्वार 


5, हि जानने, न 


जीव का चेत॑न्य लक्षण किस: इशांत से ? यह जानने 
एवं उपयोग से जाना जाता है। चैतन्य जीव की गुण हे । 
जिस प्रकार गुड़ का गुण मिठास है उसी प्रकार जीव का 
गुण चेतन हे । जिस प्रकार गुड़ और मीठास एक है उसी 
प्रकार जीव और चेतन एक हे । 


अजीब का अचेतन लक्षण जड़ रूप है । उसके पांच 
भेद है- (१) धर्मास्तिकाय का चलन (गति) गुण वह 
किस दृ््टांत से ? जिस प्रकार मछली को गति देने में 
पानी आधार है एवं पंगु को लकड़ी का आधार है, उसी 
प्रकार जीव एवं पुदगल को गति ग्रदान करने में धर्मास्ति- 
काय का आधार है । 

(२) अधमास्तिकाय का स्थिर गुण वह किस दृशंंत 
से १ जिस प्रकार उष्ण काल में तृष्णित प्यास से पीड़ित 
पंथी को इक्ष की छाया आधार है उसी प्रकार जीव पुदूगल 
को स्थिर रहने में अधर्मास्तिकाय का आधार है । 

(३) आकाशास्तिकाय का अवकाश' गुण वह किस 
दृष्टांत से १ जिस प्रकार एक कक्ष (कमरे) में-एक दीपक 
की ज्योति समाहित होती है-उस्ती कमरे में हजार दीपक 
की ज्योति भी समाहित हो सकती है, जिस प्रकार पानी 
के लोटे में वताशा समाहित हो जाता है, जिस ग्रकार 


( १२ ) 


पृथ्वी में कीली गाड़ने पर सम्राहित होती है, उसी प्रकार 
एक एक आकाश प्रदेश में एक दो से लगाकर अनन्त 
परमाणु रहते हैं | 


(७) काल का बीतना (व्यतीत) लक्षण किस दृष्ांत से 
जिम प्रकार कोई बालक जन्मा हो तत्पश्चात्‌ वाल्यावस्था 
को प्राप्त हो, फिर तरूणावस्था में आर और तत्पथ्चात्‌ इद्धा- 
वस्था को प्राप्त हो । इन सभी अवस्थाओं में जीव तो एक 
समान ही रहता है परन्तु बाल, तरुण एवं बृद्धावस्था का 
करने वाला 'काल है | काल के प्रभाव से जीव पुद्गल नई 
नई अवस्था धारण करता है परन्तु जीव एवं पुद्गल द्रव्य 
का विनाश नहीं होता सिफ पर्याय पलटती है। इसका 
दृश्टांत इम प्रकार है- जिस प्रकार कोई स्र्ण की मद्रिका 
बनवाता है फिर उसी सुद्विका की मुरकी (कर्ण भूषण) 
बनवाता है, उसी का विनाश करवाकर गंलहार बनवाता है, 
इस प्रंकार नई नई अवस्थाए' धारण करता है, परन्तु मूल 
द्रव्य स्वर्ण का विनाश नहीं होता । उसी प्रकार पुंदुग्े 
परमाणु भी द्विप्रदेश आदि से अनन्त ग्रदेशी तक नये नये 
रूप एवं अवस्था धारण करता है, परन्तु पुद्ूगल का 
अंपुद्गल नहीं होता, जिस प्रकार सोने का आकार परिवतन 
हुआ परन्तु सोना वही रहा उसी प्रकार जीव एवं पुद्गल 
भो वही रहते हैं वे परिवर्तित नहीं होते । 


( १३ ) 

यहां कोई अविवेकी पुरुष इस प्रकार कहता है कि 
जो जो शाश्रत (नित्य) वस्तु है, वह जीव जो जो आशा- 
स्वत (अनित्य) है परिवतनगील है वह काल कहलाता है। 
जिस प्रकार जीव का पर्याय नरक आदि, तीथंकर आदि 
और पुदूगल का पर्याय लकड़ी आदि नाम ये सव परिवर्तन 
प्राप्त करते हें इसलिये वे (शाश्वत) नित्य नहीं , अस्तु जो 
नित्य नहीं वह काल है।इस कारण से तीथंकरत्व जीव नहीं 
नरक आदि भी जीव नहीं और परमाणु भी पुद्गल नहीं ।जो 


इस प्रकार से कहते हैं उन्हें एकांत दृष्टि स्थापित करने वाले 
जानना चाहिये। इस प्रकार का विचार प्रदर्शित करने पर सत्र 


के अनेक पचनों का विरोध होता है और अनेक पाठों की 
उत्थापना होती है । झ़त्र में स्थान स्थान पर नरकादि को 
जीव कहा है | बाल, तरूण, तीथंकर आदि ये सब जीव 
की अर्व॑स्था है । जीव की अवस्था को जीव कहा जाता है, 
बह किस दृष्टांत से १ जिसे प्रकार सुद्रिका आदि सोना 
कहलाता है उसी प्रकार नरकादिक भी जीव कहलाते हैं ।”' 
यहां कोई प्रश्न करता है कि यदि तुम जीव की अचस्था 
फी जीव कहते हो तो फिर कार फिसे कहते हो १ उसका 
उत्तर है-जीव की अवस्था काल नहीं कहलाता है परन्तु 
जो अवस्था को करने वाला चन्द्र स्वयं का अपने मण्ठल 
में परिर्रमण है उसे काल कहते हैं ।' प्रश्न यदि ऐसा है 
तो यह कारण तो अद़ाई द्वीप में है । भढ़ाई दीप के बाहर 


( १४ ) 


तो नहीं ! परन्तु अवस्था तो सब लोक में हैं | समाधान- 
अवस्था सब लोक में है यह ठीक हैं परन्तु वहां भी अढ़ाई 
द्वीप की अपेक्षा से सनय, घडी, दिव्रम आदि के अनुमान 
से समय, घड़ी, दिवस आदि की कल्पना की जाती हैं । 
अतः उसे काल कहते है । उत्तराध्ययन ब्त्र के अड्ठाबरीस 
में अध्याय में कहा हैं कि " बत्तणा लक्खणों कालो ”” 
काल का लक्षण बतना है (व्यतीत होना है) । “एगत॑ च 
च पुहुतं च, पज्जवाणं तु लक्ष्वणं” मिलना, भिन्न होना 
हत्यादि पर्यायों के लक्षण हैं । 


अब पृण्व और पाप इन दोनों के व्टांत एक साथ 
कहते हैं | पृण्य सुख का देने वाला है और पाप दुःख का 
देने वाला है, ये दोनों कर्म के परिणाम है | इसका दृष्टांत 
इस प्रकार है जिम्न प्रकार पथ्य आहार (स्वास्थ्य) भांति 
प्रदान करता है तथा कुपथ्य आहार अंशाति प्रदान करता 
है परन्तु किनी जीव का पथ्य आहार बढ़ता है और कुपथ्य 
आहार घटता हे तब वह निरोगी होता है तथा कुपध्य 
आहार अधिक मात्रा में, बढ़ता हे और पथ्य आहार घटता 
हे तब रोग भी उमो के अनुसार व्याप्त होता जाता है। 
इसी प्रकार पथ्य आहार कम हो और क्ुपथ्य आहार अधिक 
हो तो शरीर रोगी हो जाता है और यदि दोनों आहार छूट 
जाय तो बह झत्यु को प्राप्त होता है | इसी प्रकार जीव के 


( ऐश) 


लिए पृण्य और पाप दोनों आहार समझे । जिसके पुण्य 
अधिक और पाप कम, वह सुख प्राप्त करता है, तथा पाप 
अधिक व पुण्य कम वह दुःख प्राप्त करता है । ओर पृण्य 
और पाप दोनों से परे रहने पर मोक्ष ग्राप्त होता हैं । परन्तु 
संसारी सब संयोगी जीव को पुण्य और पाप दोनों नियमा 
उदय भाव में प्राप्त होते हैं परन्तु ऐसा कोई जीव नहीं । यहां 
प्रश्न होता है कि- जब सब जीव पाप पृण्य युक्त है तो 
कोई जीव पुण्यवंत कहलाता है और कोई पापी वह किस 
प्रकार १ इसका उत्तर हे- जिस प्रकार आहार के द्शांव से 
जिसमें जिसको अधिकता होती हें वह उस्मी के अनुसार 
पुकारा जाता हैं। जिस जोब के शुम कमो का उदय अधिक 
होता हैं और अशुभ कर्मो' का उदय कम होता वह देवता 
प्रमुख की गति पाता हैं ओर उसी को पुण्यवान कहा जाता 
है निरोगता एवं पथ्य आहार के समान । इसी प्रकार 
जिसके अशुभ कम का उदय अधिक्र हो और शुभ कर्मों का 
उदय कम हो तो उसे नरकादि अशुभ गति ग्राप्त होती है 
उसे पापात्मा कहते हैँ | जिस आत्मा के पाप प्रृण्य दोन। 
क्षीण हो जाते हें तब वह मोक्ष प्राप्त करता हैं। श्री 
उत्तराध्ययन सत्र के इक्कीसवें अध्याय में कहा हे-द॒विह 
खबेऊर्ण य पुण्ण पाव॑” अर्थात्‌ पुण्य पाप दोनों को क्षय 


करके आत्मा सिद्ध बुद्ध बनता है | यह कथन उदय की 
अपेक्षा से है । 
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अब बन्ध की अपेक्षा से कहते हैं, कपाय युक्त जीव 
समय समय पर पृण्य और पाप दोनों का बन्धन करता 
है। परन्तु ऐसा जीव कोई नहीं हैँ जो केबल पाप का 
बन्धन करता हैं अथवा केवल पुण्य का बन्‍्धन करता हैं। 
छठे सातवें गुण स्थान में चोदह एवं के जानकार ज्ञान 
के स्वामी शुक्ल लेश्या वाले साधु सर्वार्थ सिद्ध विमान का 
आयुष्य बन्‍्धन करता है, परन्तु शुभ को को मात्रा बंधन 
में अधिक होने से शुभ बंध कहा जाता हैं अथवा कृष्ण 
लेशी दुष्ट अध्यव्यवसाय से संक्लेश में मिथ्या दृष्टि जीव 
सातवीं नरक का आयुष्य बंधन करता है , उस समय में 
भी पश्च द्विय जाति, त्रस नाम इत्यादि शुभ प्रकृति का 
बंध भी होता है परन्तु बहुलता से अर्थात्‌ अधिकता से पाप 
का बंध कहा जाता है । ये उत्कृष्ट भांगे कहे, इसी प्रकार 
सर्वत्र मध्यम भांगे भी जानने चाहिये । 


जा 


यहाँ कोई अज्ञान ग्रसित मनुष्य कदाचित्‌ इस प्रकार 
कहे कि पुण्य और पाप इन दोनों का एक समय में बंधन 
नहीं होता जिस प्रकार धृष और छोह ये दोनों सम्मिलित 
नहीं होते उसी प्रकार पृण्य ओर पाप का बन्‍्ध. एक 
साथ नहीं हो सकता | उसका उत्तर इस प्रकार है कि 
संपराय बंध में एक गंध होता है या दो अथवा कि 
समय में जीव के एक बन्ध होता है यह समझावें ? देव 
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गति का वन्ध पड़ता है उस समय ज्ञानावरणी आदि अशुभ 
प्रकृति का बन्‍्ध होता है या नहीं | यहाँ कुछ लोग इस 
प्रकार कहते हैं कि सहचारी प्रकृति को नहीं गिनना चाहिए । 
उन्हें इस प्रकार कहें कि गणना नहीं करना इसका क्‍या 
कारण १ तथा सहचारी बिना दूसरी प्रकृति बांधता हे या 
नहीं ? जिस समय में किसी जीव ने मनुष्य गति का बन्धन 
किया उस समय नीच गौत्र का वन्धन हुआ बह कौनसा 
बनन्‍्ध हैं १ प्रथम संठाण का बंध न होकर चरम संठाण का 
बन्ध हुआ उसका क्‍या कारण १ इत्यादि | पुण्य पाप 
बन्धन के अनेक भांगे घ्त्नों एवं ग्रंथों में देखने को मिलते 
हैं| अब यहां कोई ऐसा कहे कि एक समय में दो लेश्या 
नहीं होती है तब पुण्य और पाप ये दोनों किस प्रकार 

बन्धते हैं ? उसका उत्तर हे कि-- क्रष्ण लेस्या में भी 
चालीस शुभ प्रकृति का बन्‍्ध होता है और अड़सठ पाप 
प्रकृति का वन्‍्ध होता है, एक लेस्या में दो कर्मों का 
बंधन होता है जिस कारण से एक एक लेस्या के असंख्याता 
असंख्याता संक्लेश विशुद्ध स्थान हे वहां सब लेश्याओं में 
समय समय पर पुण्य पाप बंधते हैं परन्तु एक नहीं वंधता । 
ग्यारवें, बारहवें व तेरह्न गुण स्थान में बीतराग के पाप 
का बंधन नहीं होता, इस कारण से कपाय हठकर शाता 
वेदनी का वन्ध होता है । वह वन्ध वन्ध रूप नहीं है । 

इसीलिए दो समय की स्थिति होती हे । सब जीव दोनों 


आल, 


का वन्‍्धन करता है परन्तु अधिकता की अपेक्षा से वह 
बन्धन शुभ अथवा अशुभ अर्थात्‌ पाप पुण्य कहा जाता हैं 
जिस कारण से पुण्य पाप ऊपर पथ्य अपथ्य का इशंत 
स्पष्ट है | 

अब आश्रव तत्त्व का स्वरूप कहते हैं । आश्रव तत्त 
के दो भेद-- (१) द्रव्य आश्रव॒ एवं (२) भाव आश्रव | 

यहां द्रव्य आश्रव पर तीन द्षांत बतलाते हैं - 

(१) जिस प्रकार कुम्हार चाक के द्वारा घड़े का निर्माण 
करता है उसी प्रकार जीव मिथ्यात्व आदि कम रूप आश्रत्र 
से कम करता है । 

(२) जिस प्रकार पुरुष चिमटे की सहायता से काँटा पकड़ता 
है उसी प्रेंकार जीव कर्म रूप आश्रव करके कर्म ग्रहण 
करता है। 

(३) जिस प्रकार स्त्री पली (चम्मच) के द्वारा घ्रत ग्रहण 
करती है उसी प्रकार जीव कम रूप आश्रव करके कर्मों को 
ग्रहण करता है । इस प्रकार कहते कोई प्राणी जीव को भी 
आश्रव रूप भ्रद्धे तो उसे समझाने के लिये दूसरा दृष्टांत 
कहा जाता हैं । 

(१) जिप प्रकार कुम्हार (कर्चा) ने चाक से घड़े का 
निर्माण किया, उसी प्रकार जीबर ने आश्रव करके कर्म 
ग्रहण किये । यहां कुम्हार जीव है तथा चाक और घड़ा 
दोनों ही अजीब हे उसी प्रकार कर्ता तो जीव है तथा 
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आश्रव और कर्म दोनों ही अजीब है । (२) जिस प्रकार 
स्त्री तो जीव है तथा पली (चम्मच) व छत ये दोनों अजीव 
है उमी प्रकार कर्ता तो जीव है तथा आश्रव एवं कम ये 
दोनों अजीब है । 

अब भाव आश्रव पर चार दृ्शांत कहते हैं ;--- 
(१) जिस प्रकार तालाब के लिए आव उसी प्रकार जीव के 
लिए आश्रव । (२) जिस प्रकार भवन के लिए द्वार उसी 
प्रकार जीव के लिए आश्रव। (३) जेसे नाव के लिए छिद्र 
उसी प्रकार जीव के लिए आश्रव । (४) जिस प्रकार पई 
के छेद उसी प्रकार जीव के आश्रव । ये भाव आश्रव जीव 
के परिणामों की अपेक्षा से बताये हैं, परन्तु म्लुख्य नय से 
सत्र में आश्रव को अजीव कहा है । इसलिए आश्रव को 
समझने के लिए फिर दृशंत कहते हैं !--- 
(१) जिस प्रकार तालाब और आव वास्तव में एक नहीं 
उसी प्रकार जीव व आश्रव वस्तुतः एक नहीं। ऐसा क्यों? 
इसफा समाधान- आब पानी आने का द्वार हे परन्तु पानी 
रहने का स्थान नहीं, ऐसे ही आशभ्रव पृण्य पाप आने का 
मार्ग है परंतु पुण्य पाप के रहने का स्थान नहीं | 
(२) जिस प्रकार भवन और द्वार दोनों एक नहीं उसी 


प्रकार जीव और आश्रव एक नहीं, क्योंकि द्वार भवन के हैं 
ओर भवन पत्थर द्वारा निर्मित है परन्तु द्वार पत्थर का 
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नहीं । उरी प्रकार आश्रव भी जीव में हे, परन्तु जीव धर्म 
रूप है और आश्रव धर्म रूप नहीं | 

(३) जिस प्रकार नाव और छिद्र एक नहीं उसी प्रकार 
जीव और आश्रय भी एक नहीं क्योंकि नाव तो काष्ट की 
हैं परन्तु छिद्र क्रा्ठ का नहीं उस्ती प्रकार जीव तो बान 
रूप है परन्तु आश्रय बान रूप नहीं | 

(४) जिस प्रकार घई आर नांका (छिद्र) एक नहीं उसी 
प्रकार जीव और आश्रव एक नहीं, क्योंकि ब्रई तो लोहे 
की है परन्तु नांका (छिद्र) छोहे का नहीं, उसी प्रकार 
जीव तो जान रूप हे परन्तु आश्रव ज्ञान रूप नहीं | श्री 
उबवाई ओर ग्रश्न व्याकरण आदि श्षत्रों में श्स प्रकार 
कहा हैं कि शुभाशुम कर्न आश्रव आवे वह आश्रव, उन्हें 
जानने के लिए चार दुशंत बतलाते हैं :--- 

(१) जिसके द्वारा पानी आवबे उसे नाला या आब कहते हैं 
उसी प्रकार कर्म आने के मार्ग को आश्रव कहते हैं |: 
(२) जिस प्रकार मनुष्य के आने के मार्ग को द्वार ऋटते 
हैं उसी प्रकार कम आने के मार्ग को आश्रव कहा हैं | 
(३) जिस अ्कार नाव में जल आने का मार्ग छिद्र ,'उसी 
प्रकार कम आने का मार्ग आश्रव | 

(४) जिस प्रकार सुई मे टोरा आते का मार्ग द्वई का नाका 
(छिद्र) उसी प्रकार कम आने का मार्ग आश्रव | 


0 


इस प्रकार कहते यदि कोई प्राणी कम और आश्रव 
को एक श्रद्धें तो उसे जीव तथा आश्रव भिन्न २ समझाने 
हेतु चौथा द्शांत कहते हैं : 
(१) जिस प्रकार पानी आने का साधन आब (नाला) है 
परन्तु पानी तो नाठा नहीं उसी प्रकार कम जाने का 
मार्ग आश्रव है किन्तु कम आश्रव नहीं | 


(२) जिस प्रकार मनुष्य के आने का मार्ग द्वार कहलाता 
है, परन्तु मनुष्य द्वार नहीं कहलाता उसी प्रकार कम आने 
का मार्ग आश्रव हे परन्तु आश्रव कम नहीं | 


(३) जिस प्रकार जल प्रवेश का मार्ग छिद्र है परन्तु जल 
छिद्र नहीं, उसी ग्रकार कम प्रवेश मार्ग आश्रव हे परन्तु 
कम आश्रव नहीं । 
(४) जिस प्रकार धागा प्रदेश के लिए नाका (छिद्र) है 
परन्तु धागा तो नाका (छिद्र) नहीं उसी प्रकार कम प्रवेश 
हेतु आश्रव है परन्तु कम आश्रव नहीं | 
विशेष समझाने हेतु पांचवा दुश्ांत कहते हैं - 

जिस प्रकार पानी और नाला ये दोनों भिन्न हें उसी 
प्रकार कम और आश्रव भिन्न २ हैं। इसी प्रकार ये चार 
रृ्शांत जानने चाहिए। इस प्रकार भाव आश्रव जीव के 
परिणाम हैं, परन्तु मुख्य नय में अशुद्ध परिणाम हैं । 
इसलिए आश्रव जीव नहीं है वरन्‌ अजीब है जहां काष्ट नहीं 
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वहां वस्त्र नहीं, जहां फटा हुआ हे वहां छिद्र हे उसी प्रकार 
जहां जीवत्व नहीं हे वहां आश्रव कहते हैं | इसीलिए ठाणांग 
सत्र के छट्टे ठाणे में छः प्रकार से 'अगतबओ' अहंकारी 
अहिनकारी होता है, वहां अहँकार में अनात्मा कहना 
चाहिए, जिप्त कारण से शुद्ध रूप है वह आत्मा ब्ानादि 
रूप है ए८ं अशुद्ध हे वह अनात्मा अज्ञान है, क्रोध, मद 
आदि । फिर भी वह भज्ञान जीव का परिणाम आत्मा है 
लेक्रिन अशुद्धयन से अनात्मा कहलाता है उसी प्रकार भाव 
आश्रव जीव का परिणाम है परन्तु अशुद्धपन से जीव का 
निज गुण छोड़ने योग्य नहीं हे इस कारण से अनात्मा भी 
जीव कहलाता है । यहां पर भी दो नय (न्याय) लागू हो 
सकते हैं (व्यवहार नय एवं निश्चय नय) फिर तत्वज्ञ जाने | 
अब संबर तत्त्व को जानने के लिए चार द्श्टांत कहते हैं- 
(१) जिस प्रकार तालाब में नाले (आब) द्वारा आते हुए 


पानी को, रोके उसी प्रकार जीब में आश्रव द्वायु आते 
हुए कम को रोके तो संबर | 

(२) जिस प्रकार भवन का हार बन्द करे उप्मी प्रकार जीव 
के आश्रव बन्द करे तो संबर | 

(३) जिस प्रकार नाबू के छिद्र को बन्द करे उ्ची अ्रकार 
जीव के आश्रव को बन्द करे तो संवर | *' 

(४) जिस प्रकार हुई के नाके को रोके उसी प्रकारं जीव 
के आश्रव को रोके तो संबर | 


प्प््ह 
क् 


(आह!) 

अब निजरा तत्त्व को समझने के लिए चार दृष्टांत कहते हैं- 

(१) जिस प्रकार तालाब का जल रहट आदि हारा बाहर 
निकाले उसी प्रकार जीव से तपस्यथादि करके कर्म 
रूपी जल को बाहर निकाले तो निजरा । 

(२) जिस प्रकार भवन में से झाइ, (बुहारी) आदि हारा 
झाड़ कर कूड़ा करकट निकाले उद्तो प्रकार जीव से 
तपस्यादि द्वारा कम रूपी कूड़ा करकट बाहर निकाले 
तो निजरा । 

(३) जिस प्रकार नाव में से बतन द्वारा जल उलीच कर 
बाहर निकाले उसी प्रकार जीव से तपस्यादि द्वारा 
कम रूपी जल उलीच कर बाहर निकाले तो निजरा । 

(७) जिस प्रकार हाथ द्वारा ब्नई के नांके से धागा निकाले 
उसी प्रकार जीव से कम रूपी डोरा निकाले तो निर्जरा 

अब वंध तत्त्व को जानने हेतु तीन दृशंत कहते हैं ;--- 

(१) जिस प्रकार तिल में तेल मिला हुआ है उसी प्रकार 
जीव के साथ कम मिले हुए हैं । 

(२) जिस प्रकार दूध में घृत का अस्तित्व है वेसे ही जीव 
के साथ कम का अस्तित्व है । 


(३) जिस ग्रकार धातु में मिद्टी रमी हुई है उम्मी प्रकार 
जीव के साथ कर्म रमे हुए हैं । 


( २४ ) 


अब मोक्ष तत्त्व को जानने के लिए तीन दृष्टांत कहते हैं-- 

(१) जिस प्रकार घाणी आदि साथन से तिल से तेल 
पृथक किया जाता है उसी प्रकार ज्ञानादि द्वारा जीव 
और कम को एथक करे तो मोक्ष । 

(२) जिस ग्रकार बिलोबण के साधन से दही से मक्खन 
प्रथक किया जाता है उसी प्रकार ज्ञानादि द्वारा जीव 
से कम प्रथक किये जाव तो मोक्ष | 

(३) जिस प्रकार अग्नि आदि साधनों से धातु और प्रि्टी 
को प्थक किया जाता है उसी प्रकार ज्ञानादि द्वारा 
जीव और कम को प्रथक करे तो मोक्ष । 

पौथा द्वार समाप्रम्‌ :-- 


५. परिचय द्वार 

प्रथम जीव का परिचय, जीव के दो भेद, प्रथम 
शुद्ध जीव,जो कर्म कलंक से रहित-सिद्ध भगवान । उनका 
ग्यारह द्वारों से परिचय कराया जाता है। (१) गति, 
(२) जाति, (३) काया, (४) दंडक, (५) प्राण, 
(६) पर्यात्ति, (७) आयुष्य, (८) अवगाहना, (९) आगमन 
(आगत), (१०) गमन (गत) एवं (११) गुणस्थान से । 

पहला गति द्वार-गति की दृष्टि से सिद्ध गति | 

दूसरा जाति द्वार-जाति की दृष्टि से अनेन्द्रिय । 

तीसरा काया द्वार-काया की दृष्टि से अशरीरी । 





( २४ ) 


चौथा दंढक द्वार--दण्डक की दृष्टि से दंण्डरू रहित 


पांचवा प्राण द्वार-- प्राण की दृष्टि से प्राण सहित । 
प्राण के दो भेद-- द्वव्यग्राण एवं भाव प्राण | भाव प्राण 
सब जीवों में चार होते हैं । वे इस प्रकार हैं--(१) ज्ञान, 
(२) बीये, (३) ज्ञीवत्य और (४) सुख |. 

मिद्धों में शुद्ध चेतना केवल ज्ञान रूप ज्ञान प्राण है । 
बीये प्राण से अनन्त किरण वीय है। जीवत्व दृष्टि से जीव 
सदा काल शाश्रत है। सुख की दृष्टि से निराबाध सुख है, 
इस प्रकार सिद्धों के ये चार भाव प्राण होते हैं । 


इन मूल भाव प्राणों के उत्तर प्राण १० होते हें वे द्रव्य 
प्राण कहलाते हैं । 

(१) संसारी जीवों के अनन्त केवल ज्ञान तो नहीं है परन्तु 
मति ज्ञान की चेतना रूप पांच इन्द्रियां होती है । 
उन्हीं के द्वारा सब वस्तुओं की ज्ञानकारी करता है । 

... इस कारण से ज्ञान प्राण के पांच भेद हुए । 

(२) वीय॑ से वह अनन्त वीय अन्तराय कम क्षय रूप वीये 
नहीं हैं परन्तु वीयौन्तराय के क्षयोपशम से तीन योग 
की शक्ति प्रकट हुई, अतः बीय प्राण के तीन भेद हुए । 

(३) जीवत्व-बह सदा काल जीवत्व तो नहीं परंतु आयुष्य 


बंधन करके जितने समय के लिए जीवित रहता है वह 
जीवत्व प्राण । ! 


(है. ) 


(७) निराबाध सुख तो नहीं श्वामोच्छवास आवे, खेद उत्पन्न 
होवे, निश्नत्ति उत्पन्न होवे उतना सुख होवे वह सुख 
प्राण । इस ग्रकार से भाव ग्राणों के १० उच्तर द्रव्य 
प्राण हुए जो सिद्ध के नहीं हैं । 

छट्ठा पर्याप्ति हार-- पर्याप्ति के द्वारा जीव आहार इत्यादि 

लेने की शक्ति प्राप्त करता है, जो वीर्यान्तराय के क्षयोप- 

क्षय से उत्पन्न होती है। पर्याप्ति नाप्र कम के उदय से 

६ पर्याप्ति होती हे जो पिद्धों के नहीं । 

सातवां आयुष्य द्वार-- आपुष्य सिद्ध अनादि अपयंवस्थित 

स्थिति के धनी है । 

आठवां अवगाहना द्वार-- सिद्धों की अवगाहना- चरम 
नुष्य भव की जो अबगाहना है. उसमें से तीसरे भाग का 

अभाव हो उस स्थिति में कम से कम एक हाथ आठ 

अंगुल की ओर अधिक से अधिक तोन से तेतीस 'धन्ुप एवं 

बचीस अंगुल की । 

नवां आगत द्वार-- आगत- पिद्धों में एक मनुष्य की । 

दसवां गत द्वार-- गत- प्लिद्टों की गति नहीं । 

ग्यारहवां गुणस्थान द्वार-गुणस्थान चउदह में से एक मो नहीं 

यह पिद्धों का परिचय हुआ | 

संसारी जीवों के चठद॒ह भेद का परिचंष निम्न प्रकार है :- 

जीव का पहला भेद- सक्षम एकेन्द्रिय का अपर्यात्ता' 


(२७ ) 


(१) गति से तियंच गति, (२) जाति से एकेन्द्रिय जाति, 
(३) काया से प्रथ्ची आदि पांच स्थावर, (४) दण्डक- 
बारहवां, तेरहवां, चठद॒हवां, पन्द्रहवां और सोलहवां, 
(५) प्राण से तीन प्राण १-स्पशेन्द्रिय बल २-काय 
चल ३-आमुष्य बल । श्वांस ले तो उश्वांस नहीं और 
यदि उशांप ले तो श्वांप नहीं। (६) पर्याप्ति में- १-आहार 
पर्याप्ति २-शरीर पर्याप्ति ३-इन्द्रिय पर्याप्ति ४-शआांसो 
श्वांस पर्याप्ति पूरी नहीं आती। (७) आमुष्य-जघन्य 
उत्कृष्ट अंतमु हुते का (८) अवगाहना-जघन्य उत्कृष्ट अंगुली 
का असंख्यातवां भाग (९) आगत दो की मनुष्य एवं 
तियंच की (१०) गत २ मनुष्य एवं तियंच की 
(११) गुणस्थान एक - पहला । 

जीव का दूसरा भेद- 'प्क्ष्म एकेन्द्रिय का पर्याप्ता' 
(१) गति तिय॑ंच की (२) जाति एकेन्द्रिय (३) काया पांच 
(४) प्राण-चार (५) पर्याप्ति-चार (६) दण्डक-पांच 
(७) आयुष्य-जघन्य उत्कृष्ट अंतम्रु हत॑ का (८) अवगाहना 
जघन्य उत्कृष्ट अंगुली का असंखूयातवां भाग (९) आगत- 
दो मनुष्य तियंच-की (१०) गत-दो मनुष्य तियश्व की 
(११) गुणस्थान--एक पहला । 

* जीव का तीसरा भेद-वादर एकेन्द्रिय का अपर्याप्ता' 


गति आदि आगे आये हुए बोल सक्ष्म एकेन्द्रिय अपर्याप्तो 
के अनुसार जाने । 


( रे८ ) 


जीव का चौथा भेद-- वादर एकेन्द्रिय का पर्याप्ता' 
(१) गति तियश्व की (२)जाति एकेन्द्रिय (३) काया-पांच 
(४)६/ंडक पांच (५) प्राण-चार (६) पर्याप्ति-चार (७) 
आयुप्य जघन्य- अंगुली का असंख्यातवां भाग और उ्त्क््ष्ट 
एक हजार योजन की । (९) आगत तीन-मनुष्य, तियच 
एवं देव गति | (१०) गत- दो- मनुष्य एवं तिर्णच । 
(११) घुण स्थान-एक पहला । 
जीव का पांचवां भेद-- बेइन्द्रिय का अपर्यात्ता 
(१) गति-तियश्व की (२) जाति-बेइन्द्रिय (३) काया- 
त्रप (४) दंढक-सत्रहवां (५)प्राण-पांच (६) पर्याप्ति-चार 
(७) आपृष्य-जघन्य उत्क्ृष्टा अतमु हते का (८) अवगाहना- 
जघन्य उत्कृष्ट अंगुली का अस॑स्याततरां भाग (९) आगत- 
दो मनुष्य तियंश्व की (१०) गत-दो मनुष्य तियच की 
(११) गुणस्थान्-- दो प्रथम व दूनरा | 
जीव का छट्ठा भेद-- “बेन्द्रिय का पर्याप्ता? 
१-गति- २-जाति ३-काय एवं ४-दण्डक़ । ये सब 
वेन्द्रिय अपर्याप्ता के समान जानना चाहिये। - >हन्ः 
५-प्राण- छः ६-पर्याप्ति - पाँच ७-प्रायुष्य- जधन्य 
अन्तम्ु हुते का, उत्कृष्ट वारह व का ८-अवगाहना-जघनंय 
अंगुली का असंख्यातवा भाग, उत्कृष्ट बारह योजन की 
९-आगत-दो- मनुष्य व तियश्व की १०-गत-दो- मनुष्य 
व्‌ तियंश्व की ११-गुणस्थान-एक-प्रथमः। पं 


] 
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जीव का सातवां भेद तिन्द्रिय का अपर्याप्ता' 
?-गति-तिर्यश्व की २-जावि-तेन्द्रिय. ३-काया-त्रस 
४-दंडक-अठारहवां पैआणछः ६-पर्या प्रि-चार 
७-आयुष्य-जघन्य एवं उत्कृष्ट अंतमु हुत का. <-अब- 
गाहना- अंगुली का असंख्यातवां भाग ९-आगत - दो 
१०-गत-दो ११-शुणस्थान - दो - प्रथम व दूसरा | 

जीव का आठवां भेद 'तेन्द्रिय का पर्याप्ता! 
१, गति २. जाति ३. काया एवं ४७. दंहढक तेन्द्रिय 
अपर्याप्ता के समान जाने | ४. प्राण-सात ६. पर्याप्नि-पांच 
७, आयुष्य-जघन्य अंतर हुत का एवं उत्कृष्ट उनपचास 
दिन का । ८. अवगाहना-जघन्य अंगुली के असंख्यातवं 
भाग व उत्कृष्ट तीन कीस की (१कीस-शमील) ९. आगत 
दो- मनुष्य व तियश्व॒ १०, गत- दो- मनुष्य व तिर्णच 
२११. गुणस्थान- एक प्रथम । 

- जीव का नवमां भेद 'चौन्द्रिय का अपर्याप्ता' 

१. गति-तिर्णच की २. जाति-चोन्द्रिय ३. काया-ब्रस 
४. दंडक-उन्नीसवां ५. प्रण-सातव 5. पर्याप्रि-चार 
७: आयुष्य-जघन्य उत्कृष्ट अंत हुते की _ ८. अवगाहना- 
जघन्य अंगुली का असंख्यातवां भाग ९. आगत - दो - 
मनुष्य व्‌ तिर्येंच १०. गत - दो - मनुष्य व तिर्णच 
११. गुणस्थान - दो - प्रथम व दूसरा । 


( ३० ) 


जीव का दसवां भेद चौन्द्रिय का पर्याप्ता' 
१, गति २. जाति ३, काया एवं ४. दंटक ये सब 
चौन्द्रिय अपर्याप्ता के समान जाने। ४. ग्राण-आठ 
६. पर्याप्ति पांच ७, आयुष्य-जघन्य अन्तमु हुते का 
उत्कृष्ट छः मास का ८. अबगाहना--जथन्य अंगुल के 
असंख्यात्तर भाग उत्करट चार कोस की ९. आगत--दो 

नुष्य व तिर्ख॑ेव १०. गत-दो - मनुप्य व तिर्णच 

११. गुण स्थान--एक प्रथम | 

जीव का ग्यारहवां भेद 'असंज्ीपंचेन्द्रिय का अपर्याप्ता' 
१, गति--चारों पावे २. जाति-पंचेन्द्रिय ३. काया-त्रस 
४. दंडक--वउद॒ह, १नारकी+१ ०भवनपति+ १तिय च पंचे 
न्द्रिय-- १वाणम्पंतर--१मनुष्य। यहां असंज्ञी तिर्थ च पंचेन्द्रिय 
तो प्रसिद्ध हे, लेकिन असंज्ञी मनुष्य की भी चउद॒ह स्थान 
की उत्पत्ति है-एवं देवता ओर नारकीय तो नहीं परन्तु 
अप॑ज्ञी तिर्मच पंचेन्द्रिय मरकर देवता में एवं नारकी में 
उत्पन्न होता है, उन्हें अंतर हते सीधे अपर्याप्ति समय 


विभंग ज्ञान उत्पन्न नहीं होवे तव॒ तक अछंजी की अपेक्षा 
जाननी चाहिए । 


श्री जीवाभिगम श्लत्न की दूसरी प्रतिपति में कहा है कि-- 
-. नेरहयाणं भंते कि सन्नी? असन्नी ? गोयमा सन्िवि 
असन्निषि' तथा कितने ही कहते हैं कि--देवता और नारकी 
असंज्ञी है, उसमें ग्यारहवां भेद नहीं मिलता, परंतु बारहवां भेद 


(( ३१ ) 


मिलता हैं। क्योंकि जीव बारह भेद में मरण प्राप्त करता 
है इसलिए बारहवे से ग्यारहवें में किस प्रकार आवे १ यह 
बात प्रामाणिक नहीं जान पड़ती क्योंकि उस समय वह जीव 
देवता नारकी के मव में अपयोधा होता है । इसलिए 
ग्यारहवां भेद, मानना युक्ति संगत लगता है । कोई इस 
प्रकार भी कहते हैं किः जहां ग्यारहवरां' भेद नहीं वहां 
बारहवां भेद भी नहीं। देवता नारकी में जीव के तीन भेद 
कहे गये हैं परन्तु दो भेद ही मानने चाहिएः--१. संज्ञी 
से आये,- २. अयंज्ञी से आये। परन्तु यह बात सिद्धांत के 
विपरीत लगती हैं | ऐसा करने से तो जीव के दो ही भेद 
हो जाते हैं, तीसरा भेद तो फिर निरथ्थंक ही प्रतीत होगा 
परन्तु सत्र का पाठ तो इस प्रकार कथन करता हैं कि. 
'असन्नी उववन्नगा, सन्नी उववन्नगा' इत्यादि पाठ को ध्यान 
में रखते हुए एकांत स्थापन करने पर छ्त्र के पाठ का 
उत्थापन होता है । इतना ही नहीं श्री भगवती ज्त्र के 
पहिले शतक के प्रथम उद्देश्य में भी कहा हे कि- नारकी 
देवता में असंज्ञो होवे तो जघन्य १, २, ३ यात्रत्‌ उत्क्रश 
असंख्याता होवे ऐसा कहा है । तथा भगवती ख़्त्र के छठे 
शतक के चोथे उद्देश्य में कहा हे कि... अमंज्ञी नारकी 
देवता में कालादेश के छः भांगे प्राप्त होते हैं' तथा श्री 
पन्नवणा सत्र के तीसवें पद में कहा है कि- 'असंज्ञी नारकी 
देवता में अणाहारीक के छः मांगे कहे हैं' इत्यादि अनक 


( रे२ .) 


स्थानों पर देवता नारकी में भी अछ॑ज्ञी कहा है । ५. प्राण 
आठ ६. पर्याप्ति-चार ७. आपुष्य- जघन्य उत्कृष्ट अन्त: 
मु हुते का ८. अवगाहना--अंगुली का असंख्यातवां भाग 
९. आगत-दो १०. गत-दो एवं ११. गुणस्थान-दो | 

जीव का वारहवां भेद-- अप्तज्ञी पचेन्द्रिय का पर्याप्ता' 
१. गति--तिर्णच २. जञाति-पंचेन्द्रिय ३. काया- त्रस 
४. दंडक - बीसवां ४. प्राण--नी ' ६. पर्याप्ति--पांच 
७. आपुष्य-.जघन्य अन्तप्नु हुत का उत्कृष्ट क्रोड़ पूरे का 
८, अवगाहना--जघन्य अंगुल के अमंख्यातवां भाग उत्कृष्ट 
एक हजार योजन की, असंज्ञी जलचर की अपेक्षा से ९. 
आगत--दो १०. गत--चार ११. गुणस्थान--एक | 

यहां सब स्थानों पर लब्धि अपर्याप्ता लिए हैं, करण 
अपरयाप्ता नहीं । सम्प्रति पर्याप्ति पूरी नहीं की परन्तु 
अनन्तकाल में पूरी करके मरंगे। जो जीव अपर्याप्ता नहीं 
मरता है उप्त जीव को करण अपर्यात्ता कहते हैं वह लब्धि 
अपयाप्रा नहीं कहलाता लब्वि अपर्या पे) तो उसे कहते हैं 'जो 
पर्याप्ति पूरी किए बिना मरण प्राप्त करते हैं | 

जीव का तेरहवां भेद “संज्ञी पचेन्द्रिय का अपर्याप्ता” 
१. गति-चार २. जाति-पंचेन्द्रिय ३. काया-त्रस 
४. दंदक-सोलह ४. प्राण-आठ. ६. पर्याप्ति-चार 
भाषा पर्याप्ति एवं सन पर्याप्ति सब जीव साथ बाँधते हैं । 
ये दोनों पर्याप्ति पूरी होने पर जीव पर्याप्ता कहलाता' है । 


( ३े३े ) 


इसलिये अपर्याप्ता में तो चार ही पर्याप्ति मिलती है । यहां 
कीई इस प्रकार कहते हैं कि-''देवता नारंकी तो भाषा एवं 
मन साथ वांधते हैं और मनुष्य तियंच तो पहिले भाषा 
और फिर मन पर्याप्ति बांधते हैं ।” इस कारण से देवता 
नारकी में पांच पर्याप्ति कही है और मनुष्य तियंच में छः 
पर्याप्ति कही है । यह कथन भ्रम ओर संदेह युक्त लगता 
है । यर्दि देवता नारकी भाषा, 'मन साथ बांधते हैं तो 
फिर मनुष्य ति्यच के प्रथक केसे बंधती है. यहां कोई 
इस प्रकार कहते हैं कि-“उनका ऐसा ही स्वभाव है ।'' तो 
उनसे कहिये कि अपर्याप्ता मनुष्य में दो योग नहीं कहे 
फिर भाषा में जीव के पांच भेद किस रीति से कहते हो १ 
वहां भाषा किस प्रकार नहीं गिनते ? श्री जीवाभिगम सत्र 
में नारकी में छः पर्याप्ति कही है और मनुष्य में पांच कही 
है| यह सत्र तो विरूद्ध कमी भी नहीं होता । परन्तु यहां 
इस प्रकार जानना चाहिए कि-- भाषा सन युगपत्‌” «से 
समास होता है। इस कारण से जो पांच कही वह भी सत्य 


और छः कही वह भी सत्य | ये दोनों अपेक्षा सत्य हे । 
यहां कोई इस प्रकार कहता है फि--- “भाषा व मन साथ 


साथ समाप्त हो तो छः पर्याप्ति नहीं कहे, परन्तु पांच ही 
कहें |” जिसका उत्तर-- “जिस कारण से असंल्ञी में भी 
पर्याप्ता कहा है' तो अंज्ञी मनुष्य में क्‍यों फेर पड़ा ९ 
मन अछंज्ञी नेहीं. .. ५ मिले१ इस कारण से असंद्ी 


६. १8%) 


में मन उथापने के लिए और संज्ञी में संथापन के लिए छ 
पर्याप्ति कही । परन्तु दोनों का नाम साथ लिखने से पांच 
पर्याप्ति कही है। श्री पत्नवणा छत्र के अड्ठाइसब पद में तथा 
भगवती म्तन्न के छठे शतक में चौथे उद्देश्य एवं मगवती 
सत्र के अठारहवें शतक के पहिले उद्देश्य में व निरयावलिका 
सत्र रायप्पसेणी आदि मुख्य सूत्रों में पांच पर्याप्ति कही हे । 
इस कारण से अपर्याप्ता संज्ञी में चार पर्याप्ति कही है। 

७. आयुष्य-जघन्य उत्कृष्ट अंतमु हुते का ८. अवगाहना- 
अंगुल का असंख्यातवां भाग ९. आगत-चार १०, गत- 
दो-मनुष्य व तियश्व ११. गुणस्थान-तीन। देवता, नारकी 
एवं युगलिया, ये रब्धि अपर्याप्ता नहीं होते । यह नियम 
है । इसलिये थे तीनों करण अपर्याप्ता होते हैं । इस अपेक्षा 
से अपर्याप्ता में १,२,४ ये तीन गुण स्थान मिलते हैं । 

जीव का चउद॒हबां भेद-संज्ञी पंचेन्द्रिय का पर्याप्ता! 
१, गति-चार २. जाति-पंचेन्द्रिय. ३. काया-त्रस 
४. दंदक--सोलह ४. प्राण--दस ६. पर्याप्त - छः 
७, आयुष्य-जघन्य अंतमु हते का, उत्कृष्ट तेतीस सागर का 
८. अवगाहना-जघन्य अंगुल का अपंख्यातवां भाग, उत्कृष्ट 
एक हजार योजन का ,उत्तर वेक्रिय करे तो उत्कूशा लाख योजन 
की ९, आगत-चार १०. गत-पांव ११. गुणस्थान-चउदह । 

इस प्रकार से गति चार, जाति पांच, काया छः, 
दंडक चौबीस आदि अनेक स्थानों पर ग्यारह द्वार की 


( रेश ) 


विचारणा की है। स्वयं की अपेक्षा से सव जगह बारह द्वार 
है | इस प्रकार जीव के चठद॒ह भेद का परिचय दिया हे । 

. अजीब के चउद॒द भेद का का परिचय देते हैं--- 
(१) द्रब्य से (२) क्षेत्र से (३) काल से (४) भाव से 
(४) गुण से पांच द्वार है । 

अजीब का प्रथम भेद-- 'धर्मास्तिकाय का स्कंध ” 
(१) यह द्रव्य से एक द्रव्य (२) ज्षेत्र से लोक प्रमाण 
(३) काल से आदि अंत रहित (४) भाव से वर्ण रहित, 
गंध रहित, रस रहित, फरस रहित (५४) गुण से चलण गुण। 

अजीब का दूसरा भेद--“धर्मास्तिकाय का देश” 
(१) द्रव्य से जघन्य दो प्रदेश, उत्कृष्ट असंख्यात प्रदेश यह 
किस प्रकार १ क्‍योंकि देश कोई वस्तु नहीं है, न देश की 
विवक्षा से माना गिना गया है। यह जघन्य एक प्रदेश 
तथा दो प्रदेश में, उत्कृट्टा सब छोक में | धर्मास्तिकाय के 
प्रदेश को देश कहते हैं | यहां कई एक साधारण पुरुष 
ऐसा कहते हैं कि-/ एक प्रदेश को देश कहना असत्य है” 
किन्तु श्री मगवती सत्र के ग्यारह शतक के दसवें उद्देश्य 
में लोक के प्रदेश में अरूपी अजीब के पांच भेद माने हैं!- 
(१) घर्मास्तिकाय का देश (२) प्रदेश (३) अधर्मास्तिकाय 
का देश (४) प्रदेश एवं (५) काल । इस विवक्षा से प्रदेश 
को देश कहा गया है इस कारण एक प्रदेश को देश कहना 
ठीक है । दो प्रदेश को खंघ कहते हैं। (१) पुद्र्गल न्याय 


( ३६ ) 


(२) ज्ञेत से जघन्य । १-पदेशाबगाढ़ उत्कृष्ट एक प्रदेश 
कप्त मब ठोक अवगाहन कर रहते हैं । ३-काल से जितने 


समय तक चिंतन करे ४-भाव से अरूपी ५-शुण से 
चलण गुण | । 


अजीब का तीसरा भेद--धर्मोास्तिकाय का प्रदेश 
(१) दृब्य से अपनी अपनी अपेक्षा से एक, सबकी अपेका 
से अमंख्यात (२) क्षेत्र से एक, प्रदेशावगाढ़ (३) काल 
(४) भाव (५) गुण-बैसे ही । 

अजीब का चौथा भेदू-- अधर्मास्तिकाय का खंध 
पांचवां-- देश” छट्ठा--- प्रदेश” इन्हें धर्मास्तिकाय 
के समान जानें, परन्तु शुण स्थिर है । 

अजीब का मसावतां भेद- आकाशास्तिकाय का खंध 
आठवां-देश, नत्रमां-प्रदेश | खंध द्रव्य से एक, क्षेत्र से 
लोकालोक प्रमाण, शेष काल पूवतत । गुण से विकास 
गुण, द्रव्य से जघन्य एक देश क्षेत्र से जघन्य एक, दो 
प्रदशावगाढ़ उत्कृश एक प्रदेशावगाढ़ कम | सबलोकालोक 
का अवगाहन । काल से जितने समय तक चिंतन हो । 
भाव एवं गुण पू्वंचत्‌ । प्रदेश द्रव्य से अनन्त । क्षेत्र से 
एक प्रदेश स्वयं ।.काल, भाव एवं गुण पूवंबतू | 

अजीब का दसवां भेद--/काल द्रव्य” यह द्रव्य से 
अनन्त द्रव्य | यह केसे १ इसका समाधान इस प्रकार है--- 

अनन्त जीवों के अनन्त पुदुगल अनंतानंत पर्यायों पर 


0 आ ॥ 


विद्यमान है, इस अपेक्षा से अनन्त द्रव्य होते हैं | ज्षेत्र से 
ढाई द्वीप प्रमाण यह किस प्रकार ? उचर-हाई द्वीप के 
बाहर चन्द्र स्लूथ की गति नहीं होती इस कारण दिवस 
रात्रि रूप, काल ढाई द्वीप के बाहर नहीं होता है, किन्तु 
आपुनिवृत्ति काठ और मरण काल, ये तो सबंलोक व्यापी 
है। यह किस दृष्टांत से ? जिस प्रकार मंदिर आदि में 
धण्टा बजता हे उस घण्टे का बोलना व माप तो उस मंदिर 
आदि स्थान में ही होता है लेकिन वस्तु की पर्याय का 
पलटना तो सब छोक में है । फिर भी घुख्य रूप से सन्न 

-/समय खित्तए” इत्यादि वर्णन है। अर्थात्‌ समय क्षेत्र 
अढाई द्वीप को माना है क्योंकि समय का प्रमाण चन्द्र 
तय की गति से होता है जो अढाई दीप में ही है, इसलिए 
ढाई द्वीप बाहर काल नहीं। ऊंची दिशा में अजीब के 
ग्यारह भेद तथा नीची दिशा में दस भेद माने हैं । ऐसे 
ही ऊध्य लोक में अजीव के दस भेद है और अधोलोक में 
ग्यारह भेद माने हैं इत्यादि कारणों से काल द्रव्य क्षेत्र से 
समय ज्षेत्र प्रमाण मानना ही उपयुक्त है | काल से अनादि 
अपयवसित अर्थात्‌ अनादि अनन्त है परन्तु आदेशों की 
अपेक्षा से सादिसांत हे, क्योंकि अम्क पस्तु को एक घड़ी 


हो गई इत्यादि कथन आदि अन्त वाला होता है इसीलिए 
आदेश की अपेक्षा काल को सादि सांत माना है। भाव 
से अरूपी, गुण बतना लक्षण | ४३९ ३ 


( रेप ) 


अजीब का ग्याएहवां भेद- पुदुगलास्तिकाय का खंध" 
द्रव्य से अनंत, क्षेत्र से जबन्य एक !उत्कूए अचित महा खँध 
की अपेक्षा सम्पूर्ण छोक अवग्रहित, काल से जधन्य एक 
प्मय, उत्कश अवंख्याता, भाव से एक वर्ण, एक गंध, 
एक रस, दो स्पर्श सहित । कई एक में पांच बर्ण, पांच 
रस, दो गंव, आठ स्पर्श मिलते हैं | गुण से जो ग्रहण 
की जाये, गल जाय, मिल जाय ! दिक्षा में प्रकाश करे, 
तपे, अंधकार करे, अब्द, रूप, रस , गंध, स्पश, भले से 
उैरा एवं बुरे से भला हो । 

अजीब का वारहवां भेंद- ' पुद्गलास्तिकाय का देश” 
द्रव्य से अनन्त, क्षेत्र से जघन्य एक आकाश, उत्कृश 
असंख्यात योजन का. क्रोझ क्रोड़ प्रमाण | काल से जितने 
समय तक चिंतन हो वर्था भांगे की अपेक्षा संख्यात 
असंख्यात काल। भाव से वर्ण, गंध, रस, स्पश सहित गुण 

ग्रहण गुण | के / ४ 

अजीब का तेरहवां भेद ' पुदृगलास्तिकाय का पदेश”! 
द्रव्य से अपनी २ अपेक्षा से एक ओर सबकी अपेक्षा से 
अनंत पर वह सब जीव राशि से अनन्त गुणा, क्रोड़ गुणा 
अवाठियो (अवस्थित) है । क्षेत्र से एक प्रदेश प्रमाण, काल 
से शाथत आदि अंत रहित, किसी भी समय पुद्गल से 
अउदेगल नहीं होता ।: भाव से शब्द वर्णादि सहित रूपी, 
गुण से ग्रहण गुण] /ै +.४ # ,. 


न 


( रे£ ) 


अजीब का चउद्हवां भेद-.. “ परंमाणु पुद्गल ” 
एक शक्ति के अनंतवे भाग परमाणु छम्नस्थ के ग्राह्य, सब 
पुद्गल जाति में जेसे आकाश प्रमाण | द्रव्य से अनंत है । 
क्षेत्र से एक आकाश में ग्रहित | काल से जघन्य एक समय 
उत्कृष्ट अपंख्याता। भाव से एक वर्ण, एक गंध, एक रस, 
दो स्पश मिलते हैं, एक परमाणु के सोलह भांगे होते हें । 
सब परमाणु राशि में पांच वर्ण, पांच रस, दो गंध , भाठ 
स्पश मिलते हैं। सर्व राशि के २०० भागे होते हैं , इस प्रकार 
वस्तुओं के भी द्रव्यादि पांच भेद कहने चाहिए। जिस 
स्थान में पूछे वहां अजीब के उत्कृष्टा ग्यारह भेद मिलते 
हैं प्रंतु किसी भी स्थान में अधिक भेद नहीं होते हैं | 

पुण्य तत्त का परिचय :-- 

जीव को पवित्र करे वह पुण्य, इसके दो भेद --- 

१. द्रव्य पुण्य एवं २. भाव पुण्य । द्रव्य पुण्य किसे कहते 
हैं! याचक प्रशुख को अन्न बच्ादि देवे बह द्रव्य पुण्य कहलाता 
हे तथा देने के भाव परिणामतः भाव पुण्य कहलाता है। जो 
परिणाम शुद्ध अध्यंबसाय अरूपी है, इस प्रिणाम से अन्न 
वेखादि देने की क्रिया भी जीव की प्रवृत्ति है, वीयातिराय के 

क्षयोपशम एवं दानांतराय के क्षयोपशम की भी भाव पुण्य 
फहते हैं | यहां देते समय जो योग्य प्रतरत्ति रहती है उसे 
भी द्रव्य पृण्य कहते हैं यह रूपी है, देते समय में जो 


( ४० ) 


अशुभ कर्म क्षय होवे उसे निजेरा कहते हें । इस दान से 
शुभ वर्ण, गंध, रस, स्पश, सहित अनन्त ग्रदेशी खँध कर्म 
द्रव्य वर्गणा में से चौ प्रदेशी पुदूगल जीव को आकर लगते 
हैं इस प्रकार अन्योन्य केसे होते हैं ? जिन परमाणुओं को 
द्रव्य पुण्य कह हैं, वे पुण्य वन्ध के समय से जघन्य 
अंतमु हुत उत्कृष्टा तीस क्रोड़ा क्रोड़ सागर पयंत जीव के 
पास सचा रूप रहते हैं इस द्रव्य पुण्य में से परमाणु अपने 
अपने अवाधा काल व्यतीत होने के पश्चात नियमा उदय 
में आते हैं, यह उदय दो प्रकार से आता. हे-( १) विपाक से 
और (२) प्रदेश, से । जब पुण्य प्रकृति के परमाणु जीव के 
पास से समय २ में क्षीण होते हैं, परन्तु रस नहीं देवे तव 
उसे प्रदेंगोदय कहते हैं और जब रस देकर क्षय होते है तब 
उसे विषाकोदय कहते हैं | जिस प्रकृति के उदय आने से 
उच्च गौत्र, धन धान्य, पूत्र कलब्र, आरोग्यता यश नाम 
एवं शुभ गति आदि वस्तु पावे उसे उपचार से पुंण्य के 
फल के कारण द्वव्य पुण्य कहते हैं | इसलिये पुण्य की 
करणी अरूपी है और पुण्य के परमाझु चौं प्रदेशी खंध है 
तथा पुण्य के फल अ्ट प्रदेशी भी है यह पुण्य की करणी 
भाव पुण्य है, अब शेप द्रव्य पुण्य कहा जाता है । यहां 
कोई इस प्रकार कहे कि- “परिणाम में क्रिया को पुण्य 
कहा बताया हे।” इसका समाधान श्री उत्तराध्ययन सत्र के 
तेरहवें अध्याय में कहा है कि-“धणिय॑ तु पुण्णाई अकुब्य 


(४१) 


माणो' (गाथा २१ हितीय पाद) इति वचनात्‌ अर्थात्‌ पुण्य 
नहीं करता हुआ जीव परलोक में पहुँचने पर पश्चाताप 
करता है | तथा फल का पुण्य कहां कहा है ? तो कहते 
हैं कि "आया मम पुण्ण फलोववेए (गाथा १० चतुर्थपाद) 
इति बचनाव । अर्थ-मेरी आत्मा पुण्य फल युक्त है। कर्म 
को पृण्य कहां कहा है १ इसका उत्तर है कि श्री भगवति 
पत्र के अठारहवें शतक के तीसरे उद्देश्य में “ अगंते कम्म॑ 
से खबेह! इति वचनात्‌ ! यह तो उपचार से पुण्य कहलाता 
है, परन्तु वास्तव में तो पुण्य रुपी ही होता है इसके दो 
भेद किस प्रकार हुए ! जिस दानादिक से शुभकर्म की 
प्रकृति बंधी है वह जहां तक जीव की सत्ता में हे परन्तु 
उदय भाव में नहीं आवे वहां तक उस पुद्गल को द्वव्य 
पुण्य कहा है | शंका-यह केसे १ द्रव्य तो भाव का कारण 
है। तथा भवी शरीर द्रव्य निक्षेप की अपेक्षा से श्री 
उत्तराध्ययन प्त्र के वाइसवें अध्याय में प्रथु॒ नेमीनाथजी 
को संसार में रहते हुए भी 'लोंग नाहे दमीसरे' कहा है 
इति वचनात्‌ । छोक नाथ गौर दमीश्वर अर्थात्‌ इन्द्रियों 
के दमन करने वालों में इैश्वर है । जो कि अभी तो लोक 
के नाथ नहीं परन्तु अनागत काल में होंगे, प्रव्॒ज्या लेंगे, 


इस कारण से द्रव्य निक्तेप से लोक नाथ कहा है । इसी 
न्याय से जहां तक उदय नहीं आया हो वहां तक उन 
परमाणुओं को द्रव्य पृण्य कहते हैं । जब उदय भाव में 
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आधब जीव को सुख आनन्द उपजावे तब उन्हें भाव पुण्य 
कहते हैं । जिम प्रकार जिन नाम दिया उन्हें भाव तीथ्थेक्टर 
कहा इसी इदप्टान्त से ये मुख्य नय में द्रव्य पुण्य व भाव 
पुण्य ये दोनों रुपी द्रव्य पुदंगल कहलाते हैँ । श्री आचारांग 
छत्र की टीका में भी द्रव्य कम॑ को अनोदय प्रकृति का 
द्रव्य कर्म वे कृपादि क्रिया भाव कम के उदय में आई 
प्रकृति कही है । किर ख़त्रों में कई स्थानों पर पृण्य पुद्गल 
को ही कहा है | जिस कारण से म्रुख्य नय में पुण्य को 
रुपी पदाथ जानो उपचार से तो दोनों श्रद्धा योग्य है । 
अब पुण्य के भेदों का परिचय कराते हैं। श्री ठाणाड़ 
श्नत्र के नवमें ठाणे में कहा है कि “नव बिहते पुन्ने पन्नत्ते 
ते जहा- अन्नपुन्ने जाव नम्प्रोकार पुन्ने! अब इनका अथ 
कहते हैं | पात्र को अन्नादि देने से तीर नाम आदि 
पुण्य प्रकृति का बन्ध होता है और दूसरे को देवे तो दसरी 
पुण्य प्रकृति का बन्ध होता है । यहां कई एक इस प्रकार 
कहते हैँ कि 'ये नो प्रकार के पुण्य तो साथुओं के लिए ही 
हे, परन्तु अन्य की अपेक्षा से नहीं! तथा कई लोग हम 
भी कहते हैं कि 'समकित दृष्टि की अपेक्षा से हैं किन्तु 
मिथ्यात्वी को अपेक्षा से नहीं! तथा कई एक इस प्रकार 
कहते हैं कि ' सत्र संसारी की अपेक्षा सेहै।. इस 
प्रकार यहां अनेक मंतव्य जान पछते हैं । परन्तु निस्पृह 
भाव से पक्षपात रहित वन झत्र का अथ विचार ती सर्च नय 
की अपेक्षा रखते हैं | जंन शासन तो सात नयात्मद है| 
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इमे कारण से नय की अपेक्षा से विचार करना योग्य हे | 
चित्त, वित्त एवं पात्र शुद्ध निबंध दान से तो एकान्‍्त 
#पुण्य होता है तथा दूसरे स्थानों पर यथा योग्य पृण्य 
की न्‍्यूनाधिकता समझना चाहिए | 

ग्रेथों में पांच प्रकार के पात्र बताये हैं यथा (१) 
उत्तम पात्र-साथु (२) मध्यम पात्र-श्रावक (३) जघन्य 
पात्र-मत्रती सम्यक दृष्टि (७) अपात्र-मिथ्यात्वी एवं (५४) 
कुपात्र-अनाय हिंसक । इन पांचों में उत्तम पात्र को दान 
देने से एकांत पुण्य, मध्यम पात्र एवं जथन्य पात्र का दान 
सुपात्र दान में है, परन्तु कुछ पाप का मिश्रण है । अपात्र 
दान में अनुकम्पा की अपेक्षा से तथा ममता घटने की 
अपेक्षा से पुण्य का मिश्रण है। कुपात्र दान में एकान्त 
पाप है । परन्तु साधु को तो बीच वाले तीनों स्थानों के 
लिए मौन साधना श्रेय है। पृण्य पाप कहना अनुपयुक्त 
है। यहां कोई इस प्रकार कहे कि 'श्री बीतराम देव ने तो 
नो प्रकार के पुण्य सममुच्च॒य रूप से सब जीवों की अपेश्ना 
से बताये हैं किन्तु किसी प्रकार के भेद नहीं कहे हें। 
इसका उत्तर ऐसे देना चाहिये कि यदि वीतराग देव ने 
नी प्रकार के पुण्य कहे हैं तो किर तुम अन्य ग्रहस्थ के 
दान के लिए मोन क्‍यों रखते हो १ वहां पुण्य क्‍यों नहीं 


इप्रत्थकार न एकान्त पुण्य बताया है किन्तु आगम वचनानुसार 
चित्त वित्त एव पान्न शुद्ध निर्वंच दान से एक्नन्त निजेरा होती है । 
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कहते हो इसका क्‍या कारण १ यहां कोई इस प्रकार कहे 
कि देने वाले को तो पुण्य ही होता है परन्तु साधु को 
पृण्य कहना कल्पता नहीं इसलिए नहीं कहते ।' तो फिर 
उनसे यों पूछे कि यदि बीतराग देव को पुण्य कहना 
वल्पता है तो फिर साधु को क्‍यों नहीं १ पुण्य को पृण्य 
कहने की तो वीतराग देव की आज्ञा हे तथा जो सत्तु 
काणविक दान में पुण्य कहने की भगवान की आज्ञा नहीं 
है और गहस्थ के दान में एकान्त श्रद्धा तथा प्ररुपणा है 
वह भगवान की आज्ञा का विराधक है | स्वय॑ के कल्पित 
मतानुसार चलने वाले हैं। शंका- फिर सब जीवों की 
अपेक्षा नो प्रकार का पुण्य एकान्त हे। ऐसा कहने वाले से 
पूछना चाहिए कि पुण्य सात्रद्य करनी से होता है या 


निबंध करनी से १ इसके लिए वे कहते हैं क्रि “नि्वद् 
करनी से पुन्प बन्धता है ।' 


प्रश्नः--परन्तु जो सतु आदि गृहस्थ का दान सावध 
करणी है या निम्ध १ तव वह कहे कि सावध तब उन्हें 
एसा पूर्छ कि सावद्र करणी से एकान्त पृण्य होता है या 
पाप ! बुद्धिमान विचार कर निणय करें | यहां कोई इस 
प्रकार कहते हें कि 'सावध तो पाप' इसलिए ग्रहस्थ के 
दान में सब्था पाप .है परन्तु पुण्य तनिक भी पाप नहीं । 
ौसा बहने वाले की कहना चाहिए कि एकान्त पाप को 
भी सावध कहा है ए4 पृण्य पाप दोनों शामिल हो उनको 
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भी सावद् कहा है । जिस प्रकार अपत्य मिश्र भाषा दोनों 
सावथ , इस न्याय से गृहस्थ के दान को एवं अनुकम्पा 
आदि आठ दान को पुण्य पाप दोनों शेय पदाथ जानने 
चाहिये परन्तु एकान्त पाप नहीं । एकांत पाप हो तो साधु 
किस प्रकार रखता है ? म्त्र में तो ग्ृहस्थ के दान के 
लिए माधु को स्थान स्थान पर मौन साधना कहा हे। 
श्री सयगटांग मत्र के प्रथम श्रुत स्कन्ध के ग्यारहव॑ मोक्ष 
मार्ग नामक अध्ययन में ऐसा कहा है कि कोई राजा 
धम की बुद्धि से मतु आदि दान देता हुआ उत्सव करवाता 
हुआ वह मुनिराज से पूछे कि अहो ऋषिश्वर ! इस 
अनुष्ठान से हमें पुण्य होता है या नहीं १" तब साधु पुण्य 
है ऐसा न कहे इसमें पुण्य नहीं है ऐसा भी नहीं कहे । 
क्योंकि इन दोनों प्रकार की भाषा में महा भय है । यदि 
पुण्य कहे तो त्रस् स्थावर जीबों की हिंसा लगती है यदि 
कहे कि पृण्य नहीं तो अन्न आदि के अर्थी ( अतिथि ) 
लोगों के अन्न पानी की अन्तराय लगे, इसलिए दान की 
प्ररांधा करने वाला हिंसा का भागी तथा निषेध करने 
वाला अगीतार्थ एवं वत्ति छेदने बाला कहलाता है । 
इसलिए पुण्य हे।अथवा नहीं ऐसी आस्तिक नास्तिक दोनों 
भाषा नहीं उच्चारे अपितु मौन रहे । दोनों में से एक 


भाषा बोलने पर क्‍या होता है ? उसे पाप कम की प्राप्ति 
होती है इसलिए अविधि से बोलना छोड़े । निबंध भाषा 
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बोलने से मोक्ष प्राप्त होता है। ऐसा श्री हयगढांग ' सत्र 
के दूसरे श्रुतरकन्ध के पांचवे अध्याय में अनाचारी के 
अधिकार में देख लिया जावे | 


दान ग्ृहस्थी देवे, लेने वाला लेवे ऐसा व्यापार होता 
हुआ देखकर 'हां' या 'ना',गुण दोष कुछ भी नहीं कहे । 
यदि गुण कहे तो असंयप्त की अनुमोदना लगती है और 
दोष कहे तो बृत्ति का छेंद होता है | इस कारण से दोनों 
भाषा नहीं बोले ज्ञानादि मोक्ष माग की वृद्धि करे | अर्थात्‌ 
जिम प्रकार अमंयम (सावद्य) नहीं होवे बसे बोले। ऐसा 
अधिकार स्त्र में कहा हे वे सत्र विरुद्ध प्रसयणा करते हैं । 
यहां कोई इस प्रकार कहे कि 'दान दाता पूछे तब साधुओं 
को मं।न करना परन्तु मन में पुण्य श्रद्धना अथवा कोई 
कहे पाप तो मोन एवं कोई पुण्य तो मौन, मन में दोनों 
ही श्रद्ध । कोई कहे साधु को मौन करना उसका फल 
केवली जाने, हमें मालूम नहीं | कोई कहे साधु को मौन 
साधना चाहिए परन्तु पण्य पाप मिश्र कुछ भी नहीं श्रद्धे 
इत्यादि अनेक मत वर्तमान में दिखाई पड़ते हें । जिन पर 
खत्र के आधार से विचार कर कौन सा मत सच्चा है! 
उसकी परीक्षा चतुर परुष करे | 


प्रश्न--यदि पृण्य होता है तो साध को पण्य को 
पृष्य कहने में क्या दोष हे ? और भगवान पण्य को पण्य 
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कहने में क्यों मना करें ? फिर सतु आदि दान में हिंसा 
आदि सावग कर्तव्य प्रत्यक्ष दिखाई पड़ता है अतः 
जैन धर्मानुयायी वहां एकान्त पुण्य किस प्रकार भ्रद्ध 
सकता है । इस कारण से एकान्त पुण्य की स्थापना करना 
यह बात #ऋूठी जान पड़ती हें भौर यदि सभी दानों में 
पाप होता है तो पाप को पाप कहने में साधु को क्‍या 
दोष है १ और भगवान ने पाप कहने के लिये क्‍यों मना 
किया ९ तथा जो दान देते हे वहां दया प्रमुख शुभ भाव 
उत्पन्न होता दिखाई देता हे एवं जो वस्तु देता है उससे 
लाभ प्रधान है, वहां एकान्त पाप किस प्रकार होता है । 
श्री प्रश्न व्याकरण सत्र के दूसरे आश्रव द्वार में दान का 
निषेध करे उसे भ्ृूठ बोलने वाला केसे कहा १? फिर तीसरे 
संवर हार में दान की अंतराय देवे उप चोरी करने बाला 
फेस कहा १ इत्यादि कारणों से एकांत पाप की श्रद्धना 
करना सत्र न्याय से मिथ्या असत्य लगता है औः जो 
ऐसा कहे कि इसके फल की हमें खबर नहीं उनके हृदय में 
अंधकार दिखाई पढ़ता है । जो इतनी बात नहीं समन्न 
सकता बह चारित्र किस प्रकार पाजेगा १ तथा कोई इम 
प्रफार कहे कि साधु को तो मौन ही रहना युक्त हे, पुण्य 
पाप मिश्र इत्यादि कुछ भी नहीं श्रद्धना योग्य है, ऐसे 
कहने वाला नास्तिकबादी दिखाई पड़ता हे । भगवान ने 
तो मत्र में कहा हे कि 'जितनी क्रिया करे उन सबका फल 
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हैं कोई भी निष्फल नहीं ।' जो निष्फल कहे वह निष्फल 
वादी नास्तिकमती जेन मार्ग से दर मालूम पड़ता है। 
फिर तीन बातों का निषेध किया है इस दृष्टि से तो 
निष्फल जान पड़ता है। यदि ऐसी है तो निष्फल 
कहते हुए क्‍यों शंका करते हो इत्यादि प्रकार से विचार 
करते हुए ये शृहस्थियों का दान जानने योग्य पदार्थ 
दोनों स्थान पर मालूम पड़ता है । 

श्री रायप्पसेणी ब्त्र में सर्याभ देवता ने भगवान से 
कहा में आपके साधुओ की नाटक दिखाऊँं १” तब भगवान 
ने मौन रखा उसका फलिताथ इस प्रकार है कि “यदि हां 
कहें तो साबध लगता है एवं ना कहे तो देवता की भक्ति 
जाती है ।' इसलिए मिश्र स्थान जानकर वीतराग देवता 
ने मौन साधना की । इस दृष्टि से तो गृहस्थी के दान में 
भी मौन ही कहा है, वह मिश्र स्थान ही है । यदि धर्म 
होवे तो साधु आज्ञा देवे, और पाप होवे तो ' निषेध करे | 
परन्तु यहां तो आज्ञा भी नहीं देवे, उसी भांति निषेध भी नहीं 
करे इस कारण तीसरा मिश्र पक्ष मालूम पड़ता है, और 
मिश्र स्थान में मौन साधना युक्त है | यहां तो दोनों बात 
प्रत्यक्ष दिखाई देती है. अतः दया है बह पुण्य तथा 
जो ममता घटी वह भी पुण्य अन्य को देने से अन्य पृण्य 


प्रकृति सत्र में कही है, उस दृष्टि से भी पण्य है पर 
गृहस्थ का लेन देन सव सावध कार्य है । अतः श्री 


(४६ ) 


उत्ताध्ययन सूत्र के नवर्म अध्याय में नवीराजा ने कहा 
है धर्मोषफरण, चार आहार आदि एक सवथा सावग्र प्रवृत्ति 

त्यामी माधु के दान को छोडकर दूसरे सब दान सावथ 
है । सावद जानकर साधु ने छोड़ा है तथा हिंसादि प्रत्यक्ष 
जान पड़ते हैं अतः पाप भी है, उस वास्ते दोनों बात जानी 
जाती है तथा कोई इस प्रकार कहे कि धर्म अमृत है तथा 
पाप जहर है, परन्तु दोनों के सम्मिलित खाने से मृत्यु 
होती है, उसी प्रकार पुण्य पाप करने से भी जानता चाहिये 
इस प्रकार कहने वाले के लिए उत्तर है कि यह दृष्टान्त 
अमत्य है, श्रावक मिश्र पक्ष में है बह डूवेगा फिर साधु को 
सकषायी कहा है, पाप के नाम से बुलाया बह क्रिप्त प्रकार 
ड़बेंगा ? इसलिए यह दृष्टान्त तो जहां एकानत पाप को 
काय हो अल्प मात्रा पुण्य का मिश्रण हो वहां मिल सकता 
है पर सब स्थानों में नहीं मिल सकता है । अतः -ओऔर भग- 
वती प्ृत्र के ८व॑ शतक के छोट्ट॑ उद्देश्य में साधु को 
अमूझता देने से पाप स्वल्प एवं निजेरा अभ्रिक कही है । 
इसलिए कई लोग इस पाठ को मिथ्या कहते हैं, अतः वे 
सिद्धान्त पाठ के उथापक होने के कारण निहृव हो सकते 
हैं. यहां कोई प्रश्न करे कि यह पाठ आचार्यों दारा 
प्रचेपित है अतः पाठ कैसे सत्य हो सकता है ? इसका 
समाधान यह है कि यदि स्रत्र में ऐसी शंका करे तो शंका 
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करने बालों को दलभ बोधी एवं निहव जानना चाहिये | 
पूर्वाचार्यों ने भी ये सव शेय पदाथ मिश्र में कहे हैं | श्री 
हयगहांग सत्र के अठाहरबें अध्याय में तीन पक्ष॒ बतलाये 
हैं जिसका विवेचन श्री पाश्ववन्द्र घरीजी ने और श्री 
अभयदेव सरीजी ने इस प्रकार किया है :--- 


(१) धम पक्ष-पांच महाव्॒त, गृहस्थ के बारह व्रत, श्रावक 
की ग्यारह पडिमा, भि्तु की बारह पड़िमा, ब्रह्मचय की 
नवबाड़, पच्चीस भावनायें, बत्तीस योग संग्रह इत्यादि 
पदार्थ धर्म पक्ष में हैं और (२) सात भय, आठ मद, 
मत्रह प्रकार का असंयम, बीस असमाधि के स्थान, इक्कीस 
सबल दोप, अठारह पाप स्थान, पांच मिथ्यात्व, तीस 
महाभोहनी के स्थान इत्यादि पदार्थ अधम पक्ष में है । 
(३) गृहस्थी का दान, चारित्र का महोत्सव, दीक्षोत्सव, 
स्वामिवत्सलादि सब काय जिनमें साथु विधि निपेध नहीं 
करे वे सब काय मिश्र पक्ष में हैं । 


चरितानुवाद की अपेक्षा (१) अनेक पुरुषों ने चारित्र 
लिया, तपस्या की, पड़िमा का आराधन किया ये सब धरम 
पक्ष में है। (२) दुख विपाकी जीव ने जो पाप किये, 
गोशालक ने दो साधुओं को जलाया, कोणिक राजा तथा 
चेढ़ा राजा ने संग्राम किये ये सब अथर्म पक्ष में है । 
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(३) भगवान के पधारने पर राजा ने नगर सजाया तथा 
वंदना करने गया, प्रदेशी राजा ने दान शाला बनवायी, 
चित्त सारथी ने राजा प्रेदेंशी को प्रतित्राध दिलाने हेतु 
रथ का प्रयोग किया, सुबुद्धि प्रधान ने पानी का उपाय 
कर जितभत्रु राजा को प्रतिबाधित किया, प्रश्मु मल्लिनाथ 
जीने ६ राजाओं को प्रतिबोध देने के लिए मोहन घर 
चनाया, सप्रोम आदि देवताओं ने वीतराग प्रश्चु के सामने 
नाटक किया, क्रष्ण बासुद्देव ने थावच्चा पुत्र की दीक्षा के 
समय उत्सव की घोषणा करवाई, श्रेणिक राजा ने उद्‌- 
वोषणा करवाई, शंख पुष्कली श्रावक्कों ने स्वामिवात्यल्य 
किया, भगवान महावीर के पधारने पर कोणिक राजा ने 
बधाई वांटी इत्यादि अनेक चरितानुबाद मिश्र पक्ष में हैं | 
इन्हें जानना योग्य कहा है । जैसे एकान्त हेय भी स्थापना 
(प्रसषणा के) योग्य नहीं बसे एकान्त उपादेय भी उथापने 
अर्थात्‌ निपेध् योग्य भी नहीं | इसी भांति दस 'दान में 
भी ऐसा ही समस्े. आठवां दान धर्म पक्ष में तथा सातवां 
दान अधर्म पन्न में, शेप आठ दान मिश्र पक्ष में है | साधु 
के दान को छोड़कर यदि अन्य सब दानों में प्रण्य होता 
तो नो दानों को धर्म दान क्‍यों नहीं कहा ? तथा एकान्त 

पाप होता तो नौ दान को अथम क्यों नहीं कहा १ “इस 

कारण से ज्ञेय पदार्थ उमय पक्ष में है और जो स्बथा 
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पुण्य कहते हैं उनको इस प्रकार पूछना चाहिये कि बीतराग 
प्रशु ने ससुचचय अल्न पुण्य कहा है वहां पुन्य के भेद 
नहीं किये हैं. सेक्रिन विचारक व्यक्ति हृदय से विचार 
नहीं करे तो क्‍या पक्का हुआ देने से पुण्य है १ या 
अपक्य देने से पुण्य है? अथवा खल्लता देने से, या 
असझता देने से कहां कहां पुण्य है! इसके उत्तर में वे 
एमा कहे कि “ भगवान ने सम्ृच्चय जीबों की अपेक्षा 
पण्य कहा हे परन्तु वहां भेद नहीं किये हैं जहां जहां भगवान 
ने पृण्य कहा है उन सब स्थानों में पुण्य हे वहां पाप नहीं 
इसलिए पुण्य ही है | भगवन्‌ ने अन्न पुण्य आदि कहा है 
परन्तु अन्न मिश्र आदि नहीं कहा तथा पाप भी नहीं कहा 
इमलिए पृण्प ही है उन्हें यो कहे कि भगवन्‌ ने सावध 
करणी में एकान्त पुण्य कहा है परन्तु भेद ( विगत ) 
नहीं करे तो 'लयण पृण्य” नया स्थान आरम्भ करके 
भिथ्यात्वी कर देवे उसे एकान्त पृण्य होवे १ वृक्ष काटकर 
सयन हेतु पाठ पाटला आदि बनाकर देवे, वस्त्र धोकर 
देवे, रंग कर देवे, मन से आतेध्यान ध्यावे वहां पुण्य 
किस प्रकार हो ? वचन से असत्य भाषण करे, काया से 
हिसा करे, मिथ्यात्वी की नमस्कार करें इन सब्र स्थानों 
पर पृण्य किस प्रकार कहा है ? यदि मन पुण्य से सत्र 


पुण्य हो तो सब को अन्न देने से भी हो, और यदि मन 
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निवध से पुण्य हो तो फिर अन्न पुण्य भी नियत्र से हो । 
जिनको नमस्कार करने से पुण्य उनको अन्न देने से भी 
पुण्य, ये नौ पुण्य समान हैं, इसलिए सत्र पृण्य का 
मिक्षण है | कहीं थोडा कहीं बहुत । इस कारण से पुण्य 
के अपेक्षा से अन्य दूसरे को देने से अन्य पुण्य प्रकृति 
कही है परन्तु एकान्त पुण्य नहीं, क्‍योंकि यदि सब को 
देने से एकान्त पुण्य होवे, तो फिर पात्र कुपात्र की क्‍या 
विशेषता १ साधु, साध्वी, श्रावक, श्राविका, मिथ्यात्वी 
आदि सभी समान हो जावे १ शुण का कारण ही नहीं 
रहा | तथा सझता, अश्नझता, सचित, अचित सब समान 
हुए । इत्यादि परिस्थितियों का विचार करने पर उनका 
कथन नहीं मिलता है अन्य कोई इस प्रकार कहे कि 'साधु 
को छोड़ दूसरे सब दानों में पाप है उनका भी एकान्त 
म्त्र विरुद्ध कथन है । इसलिये साधु को छोड़कर सब दूसरे 
दानों में पाप कहा है। उसने दान का उत्थापन किया 
ओर दान उत्थापन करे उसे मिथ्यामाषी एवं अन्तराय देने 
वाला कहा है । ह 

श्री भगवती पत्र के पांचवें गतक के छट् उद्देश्य में 
चम्तु विक्र ता को जब तक किराना नहीं दिया हो तब तक 
भारी क्रिया लगती है और किराना देने से हल्की क्रिया लगती 
हे, रूपया लेन से रुपये की भारी क्रिया लगती है ऐसा 
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कहा है देवों लोभ के निमिच से वस्तु दीवी उस वस्तु की 
क्रिया हल्झी, उसके देने से ठाम होवे तो फिर अनुकम्पा 
के निमित्त दया के परिणाम से दान देवे उसे एकान्त 
पाप किस प्रकार होगे ? जितनी जितनी ममता हटी उतना 
उनना प्ण्य ही है और यदि पाप हे तो आनन्द आदि 
थरावकों की पढ़िमा बहन करते भगवान ने क्‍यों मना 
किया १ एक व्यक्ति तिरे तथा दो व्यक्ति इवे ऐसी क्रिया 
भगवान केसे बतावे १ तथा दूसरों को इबानें से स्वयं किस 
तरह तिर १ इमीलिये पाप नहीं कहा है । 
यदि देने से एकान्त पाप ही होता हो तो प्रदेशी 
गज़ा नें दान जाला केसे खुलवाई १ केशीकुमार मुनि ने 
निपेध क्‍यों नहीं किया १ तथा अम्बड़ भ्राकक दातार को 
पाप लगना जानता तो फिर सौं (१००) घर पारणा केसे 
करता १ क्‍या एक ही घर पारणा करने पर काय नहीं 
चढता ! क्यों व्यथ में सो घर बालों को पाप लगाता ? 
सभी दानों में यदि पाप की श्रद्धा करे तो उसके हृदय में 
>नुकम्पा नहीं है । पर परिणाम दुए होन मात्र से पाप 
नहीं कहें । 
प्‌टिमाधारी आदि श्रावक के दान का वर्णन सत्र 
में स्थान स्थान पर मिलता हे, उनका न्यूनता युक्त (कमर 
त) दान धरम दान में बताया है वहां ग्रृहस्थ को देना 
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लेना अब्नत में है यही न्यूनता हे। परन्तु बाहुठुता की 
अपेक्षा धन है,सत्र मे पढिमाधारी श्रावकों को समण भरत! 
कहा है । यदि जो कसर सहित धम्म दान में नहीं मानें 
उन्हें इस प्रकार पूछे कि इन दस दानों में कौनसा दान है. 
कहो ! इसे कितने ही धरम दान के अन्तर्गत लेते हैं, 
परन्तु यह बात ठीक नहीं जंचती | यदि धर्म है तो फिर एकांत 
आज्ञा क्‍यों नहीं दी १ ऐसा प्रश्न उठे तब कहे कि हमप्तारा 
कल्प नहीं । तब उन्हें पूछे कि, धर्म का कल्प नहीं १ तब 
कहे कि स्थविर कल्पि, जिनकल्पि को नहीं देवे यह 
केसे ? उनसे इस प्रकार कहे कि कल्प नहीं परन्तु देने में 
धम जानते हैं और देने की आज्ञा देते हैं। और कारण 
उपस्थित होने पर देते भी हैं, परन्तु श्रावक तो दोनों ही 
करे | इस कारण से एकान्त धर्म नहीं जानें और जो 
पड़िमाधारी श्रावक का दान एकान्त धर्म में है तथा पण्य 
कहा जाता हे, और पुण्य का जो कारण कहते हैं वह 
अविचारी भाषा के बोलने वाले मालूम पड़ते हैं, इस कारण 
वीतराग भगवान ने गृहस्थ के सभी दानों में मोन कहा 
तथा जिसने पृण्य का कारण कहा उनका मोन भंग हुआ । 
जो पड़िमाधारी को देवे उसके भी तीसरे करण में न्यूनता 
लगती है, तथा कई एक अधम दान का -पालन करते 
है, श्री भगवती सत्र के आठवें शतक के छठ उद्देश्य में 
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अम॑यति अव्रती को देने में एकांत पाप कहा है, इस कारण 
श्रावक को लेना देना अन्नत में है इसलिए एकान्त पाप 
कहा है, यह बात भी नहीं मिलती, जिस कारण यहां तो 
गुणबंत पात्र को मोक्ष के लिये ८गे उसको एकान्त पाप 
कहा प्रन्तु अन्य श्रावक के दान का तथा जरुंकम्पा दान 
का यहां अधिकार नहीं । अनुकम्पा दान “ जिण हो 
नकयाइ पढिसाई ”' ऐसे कहा गया हैं। सातवां दान तो 
गणिका आदि का है । अतः गणिका तथा पडिमाधारी 
श्रावक किस प्रकार हो १ पात्र कुपात्र की क्‍या विशेषता ९ 


अतः पड़िमाधारी श्रावक का दान सातव्व दान में नहीं 
मिलता है । 

कितनेक इस प्रकार कहते हैं कि “शेष आठ दान में 
है।” उनसे पूछे कि पड़िमाधारी प्रमुख को दल में 
कौनसा गुण १ अनुमोदन हेतु देते हैं या अनुकम्पा लाकर 
देते हैं अथवा डर कर देते हैं या अहंकार से देते 
हैं या भोग से देते हैं या उन पर उपकार करने के लिए 
देते हैं ? इत्यादि कारणों से नहीं अपितु यहां तो केवल 
गुणों की अनुमोदना के लिए देते हें, यदि दूसरे कारणों 
की अपेक्षा से दंवे तो आठ दान में मिले और यदि गुणों 
के अनुमोदन हेतु देवे तो आठ दान धम में मिलेंगे | 
परन्तु आठ दान तो संपारी के हैं मिथ्यात्वी है। आठ 
दान में सुपात्र नहीं परन्तु श्रावक सुपात्र में हे। घ॒त्र में 
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स्वामिवच्छल प्रभावना को समकित का आचार कहा है, 
श्री ठाणांग सत्र में चतुरविध संघ में श्रावक को रत्न का 
पात्र कहा है | एवं श्री भगवती खत में श्रावक को रत्न की 
माला समान कहा है, परन्तु आठ दान वाले को रत्न का 
पात्र ब रत्न की माला के समान नहीं कहा । यहां कोई 
फहे कि 'उसको ख़झता देने से अठारह पाप में से कौनसा 
पाप लगता है १ क्योंकि उन्नीसवां पाप तो है नहीं' उनसे 
ऐसा कहें कि 'गृहस्थ को साधु आने जाने के लिए कहे तो 
अड्टारह पाप में से कौनसा पाप लगता हे १ तब वे कहे कि 
गृहस्थ को आने को किस प्रकार कहे ? तो उसके दान में 
पुण्य किस प्रकार कहे १ आने जाने की कहने से उससे 
पाप की अलुमोदना होती है । इसी प्रकार दातार को भी 
पाप की अचुमोदना आाती है| क्‍योंकि लेना देना दोनों 
अत्रत में है । 

प्रश्न होता है कि पड़िमाधारी पाँव गुणस्थान में हे 
या छट्टू गुण स्थान में १ इमके उत्तर में कहे कि छू गुण 
स्थान में नहीं | तो पांचवे गुणस्थान वाले को देने से 
सावग्र पुण्य है, निबंध नहीं, इसलिए बह दान में किस 
प्रकार सम्मिलित हो १ तथा चतुर्विध संघ के हित वात्मल्य 
से सनत्कुमार इन्द्र हुआ ऐसा कहां परन्तु आठ दान से 
हुआ ऐसा नहीं कहा, चह धमंदान में है यहां श्रावक को 
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एकान्त धर्म पक्ष में नहीं कहा, त्रतावति कहां इसलिए 
कसर (स्यूनता) में मिलेंगे दूसरे में नहीं, तथा साधु का 
दान तो संयम का आधार है | इसलिए बह घर्म है | श्रावक 
का दान संयमा संयम का आधार है यहां संयम बहुत है 
अतः यह ज्ञेय पदार्थ है तथा आठ दान मिथ्वात्वी के हैं 
वे असंयम के आधार है, इसलिए वे पाप में ही है, वहां 
अनुकम्पा आदि जो उत्पन्न होती है, वह धर्म का कारण है 
इस कारण पुण्य भी है, कार्य में पुण्य पाप दोनों लगते हें | 
समय की अपेक्षा सब साधु धम पक्ष में है तथा उसका 
दान भी धर्म पक्ष में है, श्रावक धर्माधर्म पक्ष में है उसका 
दान भी धर्माधर्म पक्ष में है, किसी २ सत्र में श्रावक को 
धरम पक्ष में लिया है, उस अपेक्षा से उसका दान भी धर्म 
पक्ष में है और क्रियां का करने वाला मिथ्यात्वी, वह भी 
मिश्र पक्ष में कहा गया है उसका दान भी मिश्र पक्ष में ही 
है | परन्तु निश्चय नय से उसे अधम पक्ष में गिना है, 
इस' अपेक्षा से उनका दान भी अधम पक्ष में हे, आद्र 
कुमार ने कहा, ब्राह्मणों तुम्हें जिमाने से नके में जाता है” 
फिर उत्तराध्ययन ब्त्न के १४४ अध्याय की श१२ वीं 
गाथा में भृगु पुरोहित के पुत्रों ने इस प्रकार कहा “अ्ुचा 
दिया, निति तम॑ तमे्ण”” इति बचनात्‌ और छुपात्र तो 
निश्चय व्यवहार दोनों अपेक्षा से अधम पक्ष में ही है, 
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उसका दान भी १५वें कर्मादान में हे सातवें अधम दान में है। 
जो श्रावक को नमस्कार करे वह भी इसी प्रकार है । ये ९ 
पुण्य समान हैं | तथा कोई इस प्रकार कहे कि नमस्कार तो 
पंच पदों को ही करना चाहिये शेष नप्तस्कार मिथ्यात्वी की 
करणी है, अतः श्रावक को नमस्कार किस प्रकार करें । 
उसका उत्तर है कि एक अपेक्षा से श्रावक्र पांच पद 
में है क्योंकि साधु सब की अपेक्षा से २७ गुण धारी है, 
तथा देश अपेक्षा से २७ गुण भ्रावक में भी मिलते हैं इस 
कारण गुण की अपेक्षा से पांच पद में है, और यदि श्रावक 
के विनय में पुण्य हो तो साधु क्‍यों नहीं करे! तब कहे कि 
आया को क्यों नहीं करे ९ ऐसे प्रश्नकर्ता को ऐसा कहे कि 
साध्वी को सदा भाव से वन्दना करते हें,परन्तु छोटे बड़े का 
व्यवहार रखने हेतु द्रव्य से वन्दन नकरे,परन्तु श्रावक को तो 
भात्र से वन्‍्दना नहीं करे इसलिये पुण्य नहीं कहना चाहिये, 
यदि थ्रावक के विनय में पाप हो तो सगवान ने श्रावक का विनय 
मूल धर केसे कहा ! फिर श्री भगवती छत्र में उत्पठा आविका ने 
पृष्कली श्रावक् को बन्दना क्‍यों की १ फिर भगवान के 
प्ुख के सामने शंखजी पर क्रोध करते हुए भगवान ने मना 
किया, पाप जानकर निषेध किया | इसलिए यदि वन्दना 
करने में पाप होता तो मना क्‍यों नहीं किया, पाप करते 
हुए को रोके तो यह साधु का आचार है, इस कारण से 
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श्रावक को बन्दन करना पाप नहीं है | फिर अंबडजी के 
शिष्यों ने अंबड़जी को वनन्‍्दना क्‍यों करी । घूत्न में स्थान 
स्थान पर स्वधर्मी का विनय करना कहा है। चतुर्विध 
संघ के विनय में बहुत गुण फरमाये हैं, इसलिये विनय का 
निषेध नहीं करें | श्रावक तो बड़ी बात है पर ख्त्न में तो 
देवता, मनुष्य तथा तियश्व इन तीनों के विनय करने में 
भी बहुत सुख कहा है, तथा जो माता पिता का विनय 
करे तो चबदह हजार वर्ष के आयुष्य वाले देवता में उत्पन्न 
होवे इसलिये विनितपन का जितना प्रभाव हो उतने सब 
जीयों के गुण है और सब जीवों के समय समय पर पुण्य 
का बन्ध होता है, एवं पृण्य की करणी तो नो प्रकार की 
है इस कारण जितन देने के, विनय के तथा अनुमोदन के 
गुण व शुभ परिणाम इन सबसे निश्चय पुण्य बंधता हे । 
मिथ्यात्व की करणी करते हुए भी पुण्य का मिश्रण हे । 
पंचाग्नि साथन करने में हिंसा होती है वह पाप है, परन्तु 
काया क्लेश तो अकाम निजरा एवं पुण्य होता है, तथा 
बारहबें अतिथि संविभाग ब्रत में अहंकार भाव से दान देवे 
उसे अतिचार कहा हे, वहां दो स्वरुप है, तथा श्री भगवती 
सत्र के सातवें गतक के दशव उद्देश्य में कहा है कि आग 
बुझावे (होलवे) वह अल्प कर्मी तथा आग लगावे वह भारी 
कर्मी इस कारण जीव रक्षा के भाव में पुण्य प्रकृति का 
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बंध कहा है तो भी दो रुप प्रत्यक्ष ही जाने जाने हैं तथा 
निश्चय नय से श्री अनुयोग द्वार सत्र में मंसारी विनय 
में अप्रशस्त पन कहा है. इमलिए एकान्त पश्च नहीं लेना 
चाहिये । यह नौ प्रकार के पुण्य का परिचय कहा है । 
पाप तत्त का परिचयः--यहां पाप के दो भेद-- 
१ द्रव्य पाप तथा २ भाव पाप । दोनों का परिचय पहिले 
जिम जीव के मोहनी कर्म की छब्बीस प्रकृति बांधी हुई 
सत्ता में थी उनके उदय में आने पर पाप करने की मति 
उत्पन्न होती है, इसलिए कम के उदय से पाप के परिणाम 
उत्पन्न होते हैं उस कर्म को द्रव्य पाप कहते हैं । यह 
चौस्पशी पृद्गल है । इसके उदय से जीव के जो हिंसा 
फरने तथा भ्ूठ बोलने इत्यादि अशुभ परिणाम उत्पन्न 
हुए वे अशुभ अध्यवसाय से भाव पाप कहे जाते हैं । वे 
अरुपी है | इस परिणाम से जो जीव हिसादि क्रिया करे 
वे क्रिया के योग ग्रवतने की अपेक्षा से द्रव्य पाप कहे 
जाते हैं, आरम्भ में अष्ठस्पर्शी हे वह भी एक अपेक्षा से 
पाप कहा जाता है, क्रिया करने से जो सात आठ कम के 
अशुभ वर्णादि सहित अनन्त प्रदेशी स्कंध जीव के आकर 
उगते हैं, वे पुद्गल चौस्पर्शी है उन्हें भी द्रव्य पाप कहा 
जाता है। जिस प्रकृति के उदय आने से जीव को नीच 
गोत्र, धन धान्य, नाश, दुख दारिद्र अशाता उत्पन्न होवे 
वे पाप के फल हैं । 


नय की अपेक्षा विचार करने पर तो धन धान्यादि, 
सोना, यांदी प्रमुख नव विध द्रव्य परिग्रह कहलावा है 
प्रिग्रह पाप है, इम अपेक्षा से धन धान्यादि द्वज्य परिग्रह 
भी आठ स्पर्शी कहलाता है, यदि परिग्रह की एकान्त पाप 
हा जाय तो भरत चक्रवर्ती को आभूषण पहने हुई 
अवस्था में केवल ज्ञान किस प्रकार उत्पन्न हुआ ? क्योंकि 
पाप के रहते केवल ज्ञान उत्पन्न होता नहीं, इस अपेक्षा से 
द्रव्य परिग्रह से केवल्य ज्ञानादि वस्तु नहीं रुकती है, यहां 
ममत्व भाव को परिग्रह कहा है। ममत्व भाव से केवल 
ज्ञानादि वस्तु रुकती हे, द्ृब्य परिग्रह से दूसरे साधु संभोग 
नहीं फरते हें, द्रव्य लिंग रहित साधु को देवता भी वन्दन 
नहीं करते हैं, जिस प्रकार अन्य लिंग में ग्रहस्थी के वेष 
में ज्ञान उत्पन्न होता है देवता साधु के उपकरण देवे, उन्हें 
पहिनने पश्चात्‌ देव पन्दना करे, इसलिए द्रव्य को भी 


एक अपेक्षा से परिग्रह में गिना जाता हे, यह औपचारिक 
नय कहलाता हे । 


मुख्य नय की अपेक्षा जीव धात आदि करने से जो 
अशुभ कम बांधे, वे चीस्पर्शी पुदुगल परिणामिक भाव में 
रहते द्रव्य पाप कहलाते हैं और जब उदय में आवे तब वे 
भाव पाप कहलाते हैं । म्रत्न में स्थान २ पर अठारह पाप 
को चोस्पर्शी कहा है इस अपेक्षा अजीव परिणाम जानने 
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चाहिये अठारह पाप स्थान के नाम तथा अथ प्रसिद्ध हे, 
वे ग्रंथ भार भयान्नास्मोमिः लिख्यते! इति पाप तत्व का 
परिचय | 


आश्रव तत्व का परिचय-आश्रव के दो भेद-? द्रव्य 
आश्रव तथा २ भाव आश्रव | इनमें द्रव्य आश्रव किसे 
कहते हैं! पू में जीव ने मिथ्यात्व मोहनीय आदि मोहनी 
कप की छब्बीस प्रकृति बांधी है उनको द्रव्य आश्रव कहते 
हैं। इन प्रक्ृतियों के प्रयोग से जीव के अध्यवसाय उत्पन्न 
हो वे भाव आश्रव कहलाते हैं | उन भाव आश्रव के योग 
से नये शुभाशुभ कर्म आते हैं उन आते हुए कर्मों को श्री 
उबचाई सत्र तथा प्रश्न व्याकरण सूत्र में द्रव्य आश्रव कहा 
है । यहां कोई कहे कि द्रव्य मिथ्यात्व, द्रव्य योग अजीब 
पुद्गल है परन्तु आअ्व नहीं, यह बात विरुद्ध लगती है, 
यदि द्रव्य आश्रव नहीं गिनते तो योग आश्रव किस 
प्रकार कहते हो १ मिथ्यात्व आश्रव किस प्रकार कहते हो 
भाव मिथ्यास्व॒ क्यों नहीं कहते हो ? यदि योग आश्रव 
फहते हो तो द्रव्य योग आश्रव होगा या भाव योग 
आश्रंव १ तथा कोई कहे कि द्रव्य आंश्रव है पर गिना 
नहीं जाता । उन्हें यों कहे कि यदि द्रव्य आश्रव है तो 
क्यों नहीं गिना जाता १ तथा कोई कहे कि “द्रव्य भाव 
आंश्रव तो हे परन्तु आते हुए कम वें आश्रव नहीं, यहां 


(६४ ) 


श्री आचारांग कत्र के पच्चीसवं अध्याय में ओष के दो 
भेद किये हैं।- द्रव्य ओध पानी का प्रवाह तथा भाव 
ओघ मिथ्यात्वादि के कम जल का प्रवाह आवे वह फिर 
श्री भगवती छत्न के तीसरे शतक के तीसरे उद्देश्य में 
मंठित पुत्र को कहा कि “ जिस प्रकार छिंद्र सहित नाव 
पानी में चलावे तब वह नाव छिंद्र के द्वारा (आश्रव द्वार) 
पूरी भरकर पानी में नीचे बैठ जाती है|” इसी आते 
हुए कर्म को आश्रव कहा है । दरवाजे (छिद्र) से नाव 
भरती नहीं नाव तो पानी से भरती हे उसी प्रकार जीव भी 
अशुभ भाव के भार से भारी नहीं होता अपितु नये कर्म 
रुप आश्रव आबे उनसे भारी होता है इसलिए आते हुए 
कर्मो को आश्रव कहते हैं। आते हुये कर्मों को आश्रव 
नहीं गिने तो भगवती सत्र के पाठ की उत्थापना होती है, 
इसलिए आते हुए कमों' की भी आश्रव मानना चाहिये । 
द्रव्य आश्रव के उदय से भाव आश्रव उत्पन्न होता है, एवं 
भाव भाश्रव से द्रव्य आश्रव उत्पन्न होता है। यहां अंडे 
एवं मुर्गी का दृश्टान्त समझने के लिए उपयुक्त है । 

आश्रव के पांच भेद मिथ्यात्वः-पहिले जीव ने 
मिथ्यात्व मोहनी कम का बंध किया बह द्रव्य मिथ्यात्व 
उसके उदय से अतत्त में तत्त्व की घुद्धि, तत्त्व में अतत्व 
की बुद्धि ऐसी श्रद्धा उत्पन्न होती है उसे मिथ्या दृष्टि कहते 
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हैं। भाव मिथ्यात्व-जिसके उदय से शुभाशुभ क्रिया करे, 
उनसे शुभाशुभ कम आवे उसे अप्रत्याख्यानी की चौंकडी 
कहते ह तथा अन्नती कहलाता हे और एक अपेक्षा से 
प्रत्याख्यानी को भी कहते हैं | अप्रत्याख्यानी की चौकड़ी 
का उदय चोथे गुणस्थान तक है | इसलिए चौथे गुणस्थान 
वाले को असंयती, अव्ती, अपच्चक्खाणी एवं अधर्मी कहा 
है । इसके आगे पांचवें गुणस्थान में अप्रत्याख्यानी नहीं 
कहलाता है | श्री मगवती सत्र के पहिले शतक के दूसरे उद्देश्य 
में पांचवे गुणस्थान में अव्तिगढ़ कहा हे तथा पन्नतणा सत्र 
में पांचवें गुणस्थान में अपचक्खाणी क्रिया कही हे। पांचवां 
गुणस्थान व्रताव्रती , धर्माधर्मी पच्चक्खाणा-पचक्खाणी , वाल 
पंडित, सुप्त जागृत, संयता संयति कहलाता है तथा श्री मगवती 
पत्र में अत्॒त की क्रिया लगना कहा है। कर्म ग्रंथ आदि ग्रंथों 
में भी श्रावक के ग्यारह अव्रत कहे है एक त्रस की टाली है, 
बड़ गुणस्थान से अप्रत्याख्यानी एव॑ प्रत्याख्यानी चीकड़ियां 
नहीं, इसलिए ब्रती, धर्मी, संयति पचचक्खाणी, पण्डित 
एवं जागृत कहलाता है शेष नौ नो कपाय एवं संज्वल की 
चोकड़ी रहती है, उसे अब्त नहीं कहते- हैं, इसलिए साधु 
के कार्यों में अवब्रत नहीं, साधु जो उठना, बैठना, हिलना 
चलना भोजन एवं भापा प्रमुख क्रिया करते हैं वे सब 
भमाद कृपाय योग के उदय से हैं अतः वे आश्रव हें 
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निश्चय में छोड़ने योग्य है, योगों का सब व्यापार छोड़ने 
से मोक्ष जायेंगे, इस कारण से कितने लोग इस प्रकार कहते 
हैं कि साधु का आहार त्रती में है, यह बात प्रमाण नहीं 
लगती अतः व्रत का त्याग नहीं करना चाहिये। बल्कि 
आहार का त्याग करना चाहिये। व्रत तो बहुत करने 
चाहिए तथा करते हुए हर्पित होना और करने के बाद भी 
अनुमोदना करते रहना,। किन्तु आहार अधिकाधिक नहीं 
करना चाहिए । श्री उत्तराध्ययन सत्र के सत्रह्वें अध्याय 
में पाप श्रमण कहा है | आहार करते हुए हर्पित नहीं होवे 
यदि हर्पित होवे तो चारित्र को अंगारे के समान करता है 
(सेतालिस दोपों में से मांडला के ५ दोपों में कहा हे)तथा 
अनुमोदन भी नहीं करे; व्रत करते समय तो इस प्रकार 
माने कि में धन्य हूँ जो व्रत अंगीकार कर रहा हैँ | और 
जो दूसरे महापुरुष व्रत अंगीकार करते हैं वे भी धन्य है, 
ऐसा चिंतन करे परन्तु आहार करते समय ऐसा चिंतन 
नहीं करे । 

साधु आहार करते समय ऐसा चिंतन करे कि जो 
महापुरुष 'आहार का त्याग करते हैं वे धन्य हैं में भी 
जिस दिन आहार का त्याग कंरुगा वह दिन धन्य होगा, 
परन्तु मेरी शक्ति ज्ुधा वेदना सहन करने योग्य नहीं 
तथा आहार छोड़ने पर वेयाबच्च आदि करने की शक्ति 
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हीं इसलिए आहार कर रहा हूँ, ऐसा चितन करते हुए 
आहार करे | श्री उत्तराध्ययन सत्र के छब्बीसवें अध्याय में 
कहा है कि मुनि छः कारण से आहार करते हैं परन्तु व्रत 
किस कारण से नहीं करे ? व्रत तो त्याग के मांगे हैं या 
आहार त्याग के भांगे इनमें आहार तो भोग रूप है और 
त्रत त्याग रूप है फिर व्रत अरुपी है, आहार रुपी है, व्रत 
के दो भेद-- १. देश व्रती २. सब ब्रती इन दो में 
कौनसा ९ तथा धर्म के ज्ञानादिक चार भेद है, आहार 
इनमें से किस भेद में है ! धर्म तो अपुद्गल किन्तु आहार 
पुदगल है कोई कहे कि कूरगइक ऋषि ने आहार की 
दुग च्छा करते हुए केवल ज्ञान पाया, ढंढण ऋषि ने आहार 
परठते हुए केवल ज्ञान पाया,धर्म को कौन ले जाय १ आहार 
की गृद्धता से मंगु आचाय विराधक हुए, श्री उत्तराध्ययन 
पत्र के छट्टे अध्याय की आठवीं गाथा में दुर्गच्छी अप्यणो 
पाए, दिन्न॑ ध्ुजिज्ञ मोयणं' इति बचनात्‌ अर्थात्‌ सावध 
क्रिया की निन्‍्दा करता हुआ पात्र में प्राप्त आहार को करें 
तथा श्री उत्तराध्ययन घत्र के २९ वें अध्याय में भात के 
त्याग करने से अनेक भ्रों का नाश होता है ऐसा कहा 
है तथा इसी सत्र की तीसवें अध्याय में तप करने से अनेक 
क्रोड़ भत्रों का क्षप्र होता है, फिर भी साधु आहार करे । 


थ्ड धु 
श्री जाता सत्न में धन्नावह सेठ ने अपना काय साधन करने 
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के लिए विजय चोर की अन्न ढिया उसी प्रकार साधु 
अपना बान दर्शन रूप निज गुण क्रे ग्राप्त करने के लिए 
चोर समान इस काया को आहार देते हैं जिस प्रकार 
उत्पलाबधंसी के अधिकार में मलदेव गज ने सम्पूर्ण माल 
का पता लगाने के लिये मंडित चोर को आहार दिया इसी 
प्रकार साथु भी वानादिक अधिक माल निकालने के लिए 
काया रूपी चोर को आहार देते हैं । फिर सूपगहांग सत्र 
के सत्रहर्व अध्याय में जिस प्रकार ग्रहस्थ भार बहन करे 
तब तक गाड़ी को बांगते हैं उसी प्रकार साथु इस काया 
से संयम भार बहन करे तब्र तक काया को आहार देते हैं 
शिर ज्ञाता घत्र के अड्भारहत अध्याय में जिस प्रकार पन्ना 
सेठ ने राजगरही में पहुंचने के लिए सुर्समा पुत्री का मांस 
खाया उस्री प्रकार साथ मोक्ष नगरी में पहुँचने के लिये 
आहार करते हैं । इसलिए साथु का आहार ब्रत में कहा है जो 
प्त्न के विरुद्ध जान पढ़ता है श्री उत्तराध्ययन के १८वें अध्याय 
में साथु को तपोधन कहां है परन्तु खाने वाले को नहीं 
कहा । श्री ठाणांग म्त्न के तीसरे ठाणे में साथु का तीसरा 
मनोरथ-संलेहणा करूंगा आहार का जिस दिन त्याग 
करू गा बह दिवस भ्रन्य होगा इसलिए यदि आहार ब्रत 
में हो तो ऐसा नहीं कहते फिर धर्म के दो भेद-१. श्रृतथर्म 


5 0 
तथा चारित्र धरम, परन्तु आहार को शर्म नहीं कहा तथा 
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कोई साधु के आहार को अव्त में कहते हैं यह भी एकांत 
पक्ष मिलना संभव नहीं है | क्योंकि साधु के अन्त की 
क्रिया नहीं रहती है, साधु सबंत्रती है वहां अब्रत कौनसा 
रहा १ छट्ट गुणस्थान में दादश अबन्रत में से एक भी 
अब्त नहीं है | श्री पन्नाबणा छत्र में अन्रत अपच्चक्खाण 
चतुर्थ गुणस्थान तक माना है आगे नहीं । इसी प्रकार श्री 
भगवती सत्र के पहिले शतक के दूसरे उद्देश्य में तथा 
पत्नवणा सत्र के सत्रहवे पद में तथा सगवती छतज्र के सोलहतवें 
शतक के पहिले उद्द श में आहारिक निपजाता अविकरणी 
उसे 'पमाय पहुच्च' कहा तथा श्री भगवती घ्त्न के तीसरे 
शतक के तीसरे उद्द श्य में साधु को प्रमाद के योग की 
क्रिया मानी है । फिर श्री श्यगढांग प्लत्र के अठारहवें 
अध्याय में अब्रत 'पडुच्च बाले आहिज्जद' इत्यादि अन्त 
मानने पर बालत्व अर्थात्‌ अज्ञान अवस्था मानी जायगी 
परन्तु १३३ गुणस्थान पयंत वालपना ( अज्ञान अवस्था ) 
तो नहीं है, फिर ध्यगढांग छत्र के अठारहवें अध्याय में 
साधु को धम पक्ष में कहा है, पर मिश्र पक्ष में नहीं इसलिए 
साधु के आहार को अम्रत में नहीं कहा जा सकता । तथा 
कई एक साधु के आहार को प्रमाद में कहते हें ऐसा कहना 
भी ठीक नहीं लगता हैं क्योंकि प्रमाद तो छट्टे गुणस्थान 
तक ही है ऊपर नहीं परन्तु आहार तो तेरहवें गुणस्थान 
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तक है अतः प्रश्न होता है कि साधु का आहार किस में है! 
व्यवहार नय की अपेक्षा तो साथु का आहार निर्वध है, 
सावध आहार के तो साधु के त्याग है, पाप रहित हे, 
मोक्ष साधन का हेतु है श्री दशवैकालिक म्त्र के पांच 
अध्याय के पहले उद्दे श्य की ९२वीं गाथा में कहा है कि 
मोक्खमाहण हेउस्स साहु देहस्स धारणा! अर्थात मोक्ष के 
माधन हेतु साधु शरीर की धारणा करे अतः शरीर का 
आधार भृत आहार थम का सहायक है, संयम का आश्रय 
हे, इपलिए कारण कार्य की एकता मानकर व्यवहार नय 
से साधु को आहार धर्म माना गया है | तथा श्री भगवती 
खत्र के सोलहबें शतक के चौथे उद्दे श्य में “अन्न गलाय”” 
श्रमण निग्र थ आहार करता हुआ नारकी का जीब सौ वर्ष 
में जितने कर्म तोड़ता है उससे भी अधिक कर्म तोड़ता 
है । श्री दशवैकालिक ब्रन्न के चौथे अध्याय में 'जय॑ झुजंतो 
भासंतो' इति बचनात्‌ निश्चय नय की अपेक्षा साधु का 

आहार आश्रव में हे श्री उत्तराध्ययन पत्र के २९वें अध्याय 
के १२वें सत्र में 'पच्चक्खाणेणं आसब दाराह निरुभदट 

अर्थात्‌ पच्चक्खाण करने से आश्रव द्वार का निरुधन 

होता है, और आश्रव जानकर त्याग करते हैं, संबर के 

पच्चक्खाण तो कभी होते नहीं यदि आहार पाप में हो तो 


साथु के पाप करना नहीं, यदि धर्म हो तो साथु को छोड़ना 
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नहीं आगम पाठों के अनुसार साथु का आहार संयम 
साधना का आधार भृत सिद्ध है परन्तु आश्रव में है । 


फिर श्री भगवती सत्र के पहले शतक के तीसरे उद्देश्य 
में तेरह अंतराओ में कहा है | साथ पोरिसी प्रग्मुख प्रत्या- 
र्पान करे, वह प्रमाद रोकने के लिये है, जो उचित है 
इस प्रकार छट्ट गुणस्थान में आहार के पथ्चक्खाण होते 
हैं वे प्रमाद रोकने के-लिये हैं आगे पर्धवक्खाण नहीं करते 
ऐसे ही साथ के उपकरण रजोदरण, वस्त्र, पात्र, म्हपति 
प्रमुख भी रखते हैं, वे शीत गर्मी सहन करने की असमथ्थंता 
से रखते हैं| श्री प्रश्न व्याकरण सत्र के दसव अध्याय में 
एगंपियं संजमस्स उबचुहणठाए! यह भी संयम भार निर्वाह 
करने के लिए है, व्यवहार नय से उपकरण धम है तथा 
निश्चय नय से सब्र आभ्रव हे | श्री उत्तराध्ययन खत क 
उन्नतीसव अध्याय के ३४व सत्र में 'उ्बहि पच्चक्रखाणण 
अपलिमंथ जणवह” उपधि छोड़ने से पलिमंथा अशथात्‌ 
व्याघात टले तो उपधि रखने से तो पलिमंथ अथात्‌ स्वाध्या- 
यादि में व्याघात बढ़ता है वहां ऐसा कहा है' फिर स्थान 
स्थान पर साथु के लिये अचेल पना कहा है, इसलिये 
साधु उपधि रखते हैं, वे धर्मोपरण ज्ञानकर रखते हैं. और 
इसका त्याग आश्रव जानकर करते हैं । 
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यहां कोई ऐसा कहे कि आश्रव के तो पांच भेद हैं, 
उसमें साथ का भेद कौन से आश्रव में हे १ उन्हें ऐसा कहे 
कि पांचवे योग आश्रव में है, चलना, उठना, बठना, 
सोना, भोजन करना, भाषण करना ये छः योगों के व्यापार 
है | इनका असमर्थता के कारण सेवन करना पड़ता है, 
इनके छूटने पर युक्ति ग्राप्त होती है, आश्रव रुकते हैं । श्री 
उत्तराष्ययन पत्र के उन्नतीसवें अध्याय के २७वें प्नन्न में 
'ज्ञोग पच्चकक्‍्खाणेणं अजोवबितं जणयहू, अजोर्गीण जीवें 
नव कम्म॑ ने बंध, पुव्वर्बर्धंच निज्जरेह' इति वचनात यहां 
मूल की अपेक्षा आहार तो योगों के व्यापार में है परन्तु 
इनकी करते हुए आश्रव दूसरों को रूगता है | जिस प्रकार 
श्री भगवती सत्र के पांचवें शतक के छट्टे उद्देश्य में 
किराणा बेचते हुए सम्पदष्टि को चार क्रिया कही 
मिथ्यात्वी को पांच क्रिया कही यहां व्योपार तो 
मिथ्यात्वी नहीं परन्तु जीव मिथ्यात्वी हे इसलिए मिथ्यात्व 
भी लगता है । इस न्याय से केगली के आहार में योग 
आश्रव लगता. है | प्रमादी साथु को तीन आश्रव लगते हैं, 
अब्ती को चार आश्रव लगते है एवं मिथ्यात्वी को पांचों 
ही आश्रव लगते हैं इसलिए प्रमादी साथु को आहार करते 
समय प्रमाद भी रूगता है उसको रोकने के लिए परच्च- 
बखाण करता है | कोई कहे कि भगवान ने आश्रव की 
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आज्ञा केसे दी ! आहार की आज्ञा तो स्थान रथान पर है 
इसका उत्तर-- शुभ योग आज्ञा में हे परन्तु मिथ्यात्व 
आदि चार आश्रय की आज्ञा नहीं हे। वीतराग अबन्नती 
प्रमाद की आज्ञा नहीं देते हैं कोई कहे कि आश्रत्र तो 
संयम रोधक है | उसका उत्तर -- मिथ्यात्वादि आश्रव 
संयम रोधक है, परन्तु शुभ योग तो संयम को पुष्ट करने 
वाला है इसलिए संगत का आअ्य कहा हे । कोई कहे कि 
आश्रव एवं अब्रत तो एक ही हे । उसका उचर आश्रव के 
पांच भेद हे, इसमें से अश्रत के फितने १ चौथे गुणस्थान 
में सम्पक्त्व है बह ब्रत में है किन्तु दशर्व गुणस्थान में 
फपाय है वह किसमें ? किसी एक में समाविष्ट नहीं होते 
हैं अतः दस बोल में सब संमाविष्ट हो जाते हैं । दो में 
नहीं आते दस द्वार का सहस्त्रीभगप माना है अतः दो तो 
दुर्भिगम, इसलिए साधु के कर्त्तव्य में अब्रत नहीं लगता है 
पांचवे गुणस्थान पयन्त देश से अब्नत हे. बाबीश प्रमाद वे 
आश्रव में है पहिले संजल की चौंकडी तथा नो कपाय कहे 
हैं। अ्क् भाव में आबे वे मरण के उदय आने पर ममत्व 
पन उत्पन्न हो उसे प्रमाद कहते हैं। वह कपाय॑ का ही 
भेद है परन्तु यहां अलग गिना है. उसके पांच भे 
मान का उदय तेबीस विषय, पांच इन्द्रिय, तीन वेइ, रति_ 
अरति, मोह के उदय, कपाय' चार में स्वउदय ३, पांच 
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निन्द्रा ज्ञानावरणी के उदय से चार विकथा, हास्य, शोक, 
भय, हु गछा के उदय हैं, तथा ग्रमाद छट्टे गुणस्थान में 
छः कहे हैं, १ मद, २ विषय, ३ कपाय, ४ निन्‍्द्रा, ९ 
जुयो, ६ पड़िलेहणा, ये छः प्रमाद छट्टे गुणस्थान पर्यन्त 
है, वे भी निन्‍द्रा लेते हैं, विकथा करने का स्वभाव भी है, 
शब्द विषय का वेदन भी है, कपाय भी उदय में आता है 
मान भी करते हैं तथा धर्म का कर्तव्य करते हुए भी 
ममत्व भाव उत्पन्न होता है, इसलिये प्रमाद का लगना 
स्वभाविक है, परन्तु इससे साधुपन समाप्त नहीं होता । 


फिर समय २ पर सिद्धान्त आदि पढ़ने से वैराग्य रस 
उत्पन्न होता रहता है अप्रमच भाव आते हैं इसलिये बार 
वार सातवें गरुणस्थान पर चढ़ते हैं, वहां से छटट में भी 
गिरते हैं, परन्तु नीचे नहीं उतरते, और जो सेव प्रभाद 
में ही रहे तो सातवें में नहीं चढ़कर नीचे उतरने का स्थान 
है अधिक प्रमाद से साधुपन में अतिचार लगते हैं इसलिये 
प्रमाद हटाने का प्रयत्न करें परन्तु उसे सेवन करने का 
उपाय नहीं करे कितने ही मृढ़मति प्राणी वर्तमान काल में 
साधु को अतिचार लगते देख कर साधुपन में शंका करते 
हैं। वे कहते हैं कि अभी साधुपन कैसे पलता है! ऐसे 
शंकाशील व्यक्तियों को भी अव्यक्तवादी जाने | निहूव 
के नजदीक जाने । श्री ठाणांग, प्त्न के नौवे ठाणे में कहा 
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हैं कि जो ऐसा कहे कि वे चार भेद की विकथा करने 
वाले हैं, और साधुपने में शंका करे उन्हें तीसरे ठाणे में 
'अहिया अणुहाए' कहा है फिर श्री ज्ञाता सत्र में मोरड़ी 
के अंडे के न्याय से पांच महात्रत में शंका करने वाले 
परलोक में चार संघ में हीनता पावे परभव में संप्तार के 
अनन्त दुख पावे ऐसा कहा है । 


फिर श्री भगवती सत्र के पच्चीसवें शतक के सातवें 
उद्देश्य में छेदोपस्थानीय चरित्र का विरहकाल कम से कम 
त्रेपठ हजार वर्ष का कहा है इस अपेक्षा से पांचवां आरा 
पूर्ण होवे उस दिन पर्यन्त साधुपन रहेगा । फिर श्री 
भगवती छत्र के बीसब्रं शतक के आठवें उद्देश्य में महावीर 
स्वामी के मुक्ति जाने के वाद इक्कीस हजार वष तक साधु 
साध्वी, श्रावक, आविका ये चारों तीथ चलेंगे, इसलिए 
पेतेमान काल में तो साधु हे ही, यहां कई ऐसा कहते हैं 
कि भरत ज्षेत्र में साधु है तो सही परन्तु यहां दिखाई नहीं 
देते, ऐसा कहने वाले को ऐसा कहें कि यदि यहां साधु 
नहीं है तो श्रावक किसके प्रतिबोधित होंगे १ तथा प्रत्यक्ष 
में आय दिखाई देते हैं या अनाय १ यदि अनाय है तो 
जन के सत्र कहां से आये ९ अनाय में श्रावक कहां से 
जाय १ उत्तम ज्ञाति वणिक वर्ग; ब्राह्मण वर्ग कहां से आये 
' अर यदि आय देश है तो भाय में साधु क्‍यों नहीं १ और 


(७६ ) 


दसरे कौनसे थाये देश हैं? उन्हें बताओ ! तथा श्री 
हत्कल्प सत्र में साथ को बिहार करने की दिशा बताई है 


कि पूछ में अंगदेश चम्पानगरी, दक्षिण में कोशंबी नगरी ': 


पश्चिम में मथुरा नगरी अर्थात्‌ सिंत्र की भूमि और उत्तर 
में सावत्थी नगरी जो लाहौर की भूमि, इस भूमि से आगे 
जावे नहीं, जावे वो ज्ञानादि रत्नत्रय का नाथ हो इस 
न्याय से तो इस देश में ही साधु है, दूसरे स्थान में नहीं, 
चतुर होंगे वे परीक्षा कर लेंगे । 


पिर कोई ऐसा बहता है कि साधु है तो तीसरे प्रहर 
गोचरी क्‍यों नहीं करते १ ग्राप में कैसे उतरे ? कविता 
केसे करे १ चित्र आदि केसे बनावे ? लिखे क्‍यों १ परस्पर 
में संभोग क्‍यों नहीं ? पांच महात्रत में अतिचार केसे 
लगाव । किवाड कसे बन्द करे १ .नित्य धोवण केसे 
लेब .? अन्य श्रावकों को पीपथ केसे कराबे ? अब इनका 
उत्तर कहते हैं कि जो तीसरे प्रहर गोचरी के लिये कहा 
वह उत्कृष्ट अवस्था में हे, परन्तु प्रथम प्रहर में कोई 
निषेध नहीं है. श्री उत्तराध्ययन पत्र के तीसवें अध्याय 
की २०वीं गाथा में चार प्रहर में गोचरी करना कहा है 
श्री वृहत्कल्प सत्र के चौथे उद्देश्य के १ वें मरत्र में चारों आहार 
में से कोई भी आहार प्रथम प्रहर का चौथे प्रहर में रखना 
नहीं कल्पता, तो प्रथम प्रहर में लाना तो निश्चित हुआ | 


ह 
। 
| 
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फिर श्री दशवेकालिक सत्र के शेवें अध्याय के दूसरे 
दे श्य की २-३ री गाथा में गोचरी लाबो उससे पूर्ति 
नहीं होवे तो दूसरी वार जाकर लाना कहा, श्री उत्तरा- 
ध्ययन सत्र के पहले अध्याय की ३१वीं गाथा में तथा 
श्री दसवेकालिक सत्र के ५४वें अध्याय के दूसरे उद्देश्य 
की ४थी गाथा में 'काले काल समायरे' जिस ग्राम नगर 
में ज्ञों समय भिक्षा काल का हो उसी समय गोचरी जाने 
को कहा है, फिर श्री उत्तराध्ययन पत्र के २६वें अध्याय 
में तीसरे प्रहर गोचरी कहा है, गोतम आदि साधु भी 
तीसरे प्रहर गोचरी गये जाना जाता है । किन्तु यह तो 
पूव दिशा के प्रान्तों की बात है वहां आज भी तीसरे प्रहर 
मिक्षा का काल जान पड़ता है, इसलिये उ-सर्ग मार्ग की 
अपेक्षा व्यवहार ,में प्रायः करे तीसरे प्रहर की भिक्षा करते 
हुए भी प्रथम प्रहर में निषेध नहीं किया, फिर श्री 
आचारांग सत्र में उत्सग, अपवाद दो मार्ग बताये हैं उसमें 
जिनकल्पी सदा उत्सर्ग मार्ग को अंगीकार करते हैं तथा 
स्थविर कलपी उत्सर्ग या अपवाद जैसा अवसर देखे मैसा 
फेरे, दोनों मार्ग का अनुसरण करता हुआ भगवान की 
आजमा का उलंघन . नहीं करता है | इसलिये साधु अवसर 
देखे बसा करे, स्वयं के अत पच्चक्खाण तो स्तरयं से ही 
पलेंगे, दूमरों के पलाने से अन्त तक नहीं निभेंगे, स्वयं 
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परभव से हरंगे. वे तो न्यूनता को हटाने का उपाय करेंगे, 
साधु स्त्रय॑ भोले अर्थात्‌ नाम्रमशञ्न नहीं हे जो बिना ही 
कारण न्यूनता का सेवन करेगा (यदि कोई आचार में 
न्यूनता करेगा) तो उसे मुश्किल होगी । 


ग्राम में उतरने की अपेक्षा पूछे तो श्री भगवती सत्र 
के पन्द्रहर्वे शतक में भगवबंत श्री महावीर स्वामी ने राजयरही 
नगरी के नालन्‍्दा पाड़ा में चौमासे किये उन्होंने कैसे 
चातुर्मास किये १ फिर श्री उपासकदशांग तर में शकडाल 
को प्रतिबोधित करने के लिए पोलासपुर में केसे उतरे ! 
तथा श्री रायप्पसेणी सत्र में केशीकुमार ने कहा चार 
प्रकार से धम प्राप्त नहीं होता एवं चार प्रकार से धर्म 
प्राप्त होता है । उपबन में साधु उतरे हुए हों और उन 
'पन्दना करने न जावे, ग्राम में उपाश्रय में उतरे घर आया 
एवं मार्ग में मिलने पर बन्दना न करे तो धर्म प्राप्त नहीं 
होता और इन चारों जगह वन्दनादि सत्कार करने से धर्म 
प्राप्त होता है फिर श्री वृहत्कल्प सत्र में कहा है कि यदि 
उपाश्रय में धान, घी, गुड़, तेल, दूध, दही, मक्खन 
इत्यादि बिखरे हुए हो तो वहां नहीं रहना तथा ऊँचे हो 
या बन्द किये हुए हो वहां रहना ग्राम में रहने का कहां 
निपेध हे! यह दिखाओ ? यहां कोई कहे कि पहिले 
' साधु बाग में केसे :उतरते थे ! उन्हें यों कहे कि बाग में 
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उतरने से अधिक तप उससे भी पव्ृंव तथा उजड़ अर्थात्‌ 
निजन स्थान में रहे तो विशेष तप होता है परन्तु ग्राम में 
रहने में दोष नहीं, तथा जो चौथे आरे में अधिक बाहर 
उतरते थे सो वह तो काल ब्र पराक्रम का प्रभाव था, 
बाहर जगह भी बहुत निवंध होती थी, साधु महान्‌ संघ- 
यणवंत एवं शूरबीर होते थे श्रावक भी धर्मी होते थे तथा 
बाहर बन्दना करने जाते थे, किन्तु वर्तमान काल में दुषभ 
भरे के प्रभाव से बाहर बहुत कम्र स्थान मिलते हैं, तथा 
शारीरिक संघयण भी नहीं है, श्रावक भी कम श्रद्धावन्त 


एवं अधिक आलसी बनते जारहे हैं इसलिए ग्राम में रहना 
पडता है । 


अब कविता के लिये पूछने पर उत्तरः-साधु के लिये 
फेविता करने का किसी भी स्थान पर निषेध नहीं हे, 
भिथ्या कविता का निषेध्र हे । जिसे साधु नहीं करते हैं, 
श्री उत्ताध्ययन पत्र के अठावीसवें अध्याय की ३१वीं 
गाथा के अथ में तथा प्रवचन सारोद्धार ग्रंथ में समकित 
फो आठ प्रभावना में कहा है कि कविता करने की कला 
हो तो कविता करके जैन मार्म दीपावें। फ़िर साधु 
कु तियावणाभूया” अर्थात्‌ स्वसमय पर समय का बान 
फार हो फिर श्री उत्तराध्ययन सत्र के अठावीसबं अध्याय 
मे भी दोनों ब्रास्त्र पदना कहा है तो अपनी की हुई कविता 
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में सत्र के न्‍्याय से क्‍या बाधा है? तथा श्री नंदीक्नत्र 
में व्याकरण, भागवत, पुराणादि मिथ्यात्वियों के शास्त्र 
कहे हैं उन्हें सम्यगदश्टि पढ़े तो धर्म जझ्ञास्त्र कहा किर श्री 
ठाणांग सत्र के नव ठाणे में ज्योतिष विद्या पाप शास्त्र 
है उसे साथु पुष्ट कारण से पढ़े तो धम शास्त्र हे इस 
न्याय से फिर जो ऐसा कहे कि साधु को व्याकरण नहीं 
पढ़ना ऐसे बोलने वाले एकान्त दुनंय वाले हैं तथा कोई 
ऐसा कह्टे कि जो शब्द शास्त्र पढ़े बिना उपदेश देते है वे 
ज्ञानावरणी कर्म का उपाजन करते हैं और उसके श्रोता 
दर्शनावरणीय कर्म का उपाजन करते हैं जो ऐसा कहते हें 
उन्हें भी शास्त्र के विंबक जानना | क्योंकि भगवान की 
वाणी तो अधमागधी भाषा में हे, संस्कृत भाषा तो पीछे 
के आचायों की रचना है और व्याकरण आदि के सब 
कौन ज्ञाता होते हैं, पढ़े-हैं ? इनके तो कोई एक ज्ञाता 
होते हैं, तो क्या सब कम उपाजेक है १ यह बात उपयुक्त 
नहीं लगती है । परन्तु पढ़ने में दोष नहीं और यदि नहीं 
पढे तो कोई बाधा नहीं । 


फिर श्री ठाणांग सत्र में तथा अनुयोग द्वार सत्र में 
ऋषिश्वर को प्रशस्त गाने का का कहां है। चार प्रकार 
की काया में गाना कहा है इसलिये स्वाध्याय,, स्तवन, 
श्लोक, दृष्टान्त, काव्य, प्रस्ताषिक, संवेया, छन्द,- चौपाई, 
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चरित्र, कथा इत्यादि जो जो भी सिद्धान्त से मिलते हों 
उनका वाचन करने कविता में जोडने, कहने अथवा गाने 
में आपत्ति नहीं जो मिद्धान्त से विरुद्ध हो उन्हें साधु को 
नहीं कहना चाहिये न ही जोड़ना चाहिये ओर न उन्हें 
मुनना चाहिये इसलिए कविता करने का निपेध नहीं करे । 

फिर चित्रों की अपेक्षा पूछे तो जिन चित्रों को 
देखने से राग उत्पन्न हो उन्हें साधु नहीं देखे न उनके 
चित्र बनावें, न दिखाबें जिनको देखने से ज्ञान बढ़े तथा 
वेराग्य उत्पन्न हो उन चित्रों को दिखाने में दोष नहीं 
फिर श्री नन्‍्दी प्त्न में कहा है कि 'उपयोगवंत श्रुत ज्ञानी 
सत्र द्रव्य जाने देखे वहां अथ का « ऐसे विस्तार> किया है 
कि स्वर्ग नरक आदि आकार भेद गुरु, ने' शबँत्र करके 
जाना उस आकार का चित्रण ,करके गुरु नरक तथा: देव 
विमानादि दिखावे तथा देखा हुआ ही कहे ऐसे भात्र देखते 
हुए तो चित्रकला में वाघा नहीं लगती है किन्तु ज़िनके 
देखने से विकार उत्पन्न हो बसे स्त्री प्रमुख के विलासकारी 
चित्र नहीं दिखाव । 


- लिखने के लिए पूछे तो श्री प्रश्नव्याकरण के सातवं 
अर्थ में “जह भणियं तहय कम्मुणा होई” जिस प्रकार 
सत्य पढ़े उसी प्रकार लिखने आदि की क्रिया भी सत्य ही 
करे | फिर श्री निशीथ छत्न के बीसत्र उद्देश्य में विभाखा 
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नाम के आचाय ने निशीथ सत्र लिखा है ऐसा कहा, गुण 
के निधान ज्ञानादि सहित ऐसे आचाय लिखे तो दूसरे साधु 
की क्‍या विशेषता ? और लिखना धम की वृद्धि हेतु है 
परन्तु परिग्रह के लिए नहीं लिखते फिर श्री दशवकालिक 
पत्र के चौथे अध्याय में पृथ्वी पर लिखने का निषेध 
किया है, परन्तु दूसरे पर लिखने का निषेध नहीं किया 
तथा जो महान चुद्धिमान होते हैं वे पत्र किसलिये रखें १ 
ये तो अल्प बुद्धि घाले जीबों के लिये हैं, जिन्हें शास्त्र के 
बिना ज्ञान नहीं होता अतः उनके लिए अपवाद रूप में 
लिखने में दोष नहीं । तथा श्री आचारंग म्त्र के सातवें 
अध्याय में कहा है कि क्षमा श्रमण देवद्विंगणि ने शास्त्र 
लिखे हैं तो फिर दूसरों के लिए निषेध क्‍यों ९ 

तथा कोई कहे कि साथु चश्मा क्‍यों रखते हैं १ उन्हें 
ऐसा कहे कि चश्में का किस स्थान पर निषेध किया है ९ 
सत्र में तोकांच के पात्रों को निषेध हैं, वस्त्र के, चम के, 
सिचर जाति के पात्रों का निषेध किया है, परन्तु वस्त्र 
कांच व चरम रखने में बाधा नहीं । कोई कहे कि कांच के 
पात्र कैसे होते हैं ? कांच का ही निपेध किया है इसके 
उचर में प्रतिप्रश्न होता है कि वस्त्रों के पात्र कैसे होते 
है? वस्त्र क्‍यों रखते हैं ? कोई कहे कि कांच का मूल्य 
होता है धातु है तो क्‍या वस्त्र; पात्र, पुस्तक आदि का 


( ८ई ) 


मूल्य नहीं हो सकता ? कांच किस धातु में है १ कोई 
कहे कि कांच रखने को कहां कहा है १ तो पुस्तक, स्याही 
हिंगलू , लेखनी, पद्टियां रखने का वर्णन कहां चला है १ 
फोई कहे कि पुस्तक बिना तो कार्य चलता नहीं यह तो 
ज्ञन के निमित्त है, तो कमजोर नेत्रों वालों के. लिये 
चश्मा बिना भी काय नहीं चलता है, ज्ञान पढ़ने के लिये 
रखते हैं। यदि पुस्तक रखें तो फिर स्याही, हिंगलू , 
लेखनी, चश्मा, पद्चियां आदि सब रह सकती है । 


._ संभोग की अपेक्षा पूछे तो छत्र में अछग अलग गच्छ 
फंसे कहे ९ श्री भगवती श्त्र के पहले शतक के तीसरे 

श्य के तेरह अन्तरों में आचाय के मत अमिप्राय अलग 
अलग केसे कहे ? फिर श्री दशाश्रत स्कृध सत्र में कहा कि 
८ः माह पहिले गच्छ छोड़े तो सबलू दोष लगे | अतः यह 
तो सिद्ध होगया कि गच्छ अछग तो होते हैं, फिर श्री 
इहत्कल्प सूत्र में धरम विधि अधिक देखे तो संविभाग 
करना कहा हे, अन्यथा नहीं करें, फिर श्री उत्तराध्ययन 
पत्र के दशर्व अध्याय में पांचते आरे में आधचाय महाराज 
अनेक मतों के दिखाने वाले होंगे, फिर चन्द्रणुप्त के'सोलह 
सप्नों मे से तीसरे स्वप्न में, चन्द्रमा चालछ॒णी के, समान 
दिखाई दिया इससे आचार्यो की समाचारी अलग, अछम 
होगी, अतः एक गच्छ में संगठित रहना असम्भव, हे, सत्र 
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में स्थान स्थान पर अलग २ गज्छ कहे हैं. इसलिए एक 
ही गच्छ हो ऐसा आग्रह नहीं रखें, बहुत से गच्छों के 
साधु साध्वी गुणवंत होते है, कई जघधन्य, मध्यम, उत्क्रष्ट 
है, परन्तु उनमे गुणवान हे एक गच्छ के आधार पर जेंन 
गासन का चलना अशक्य है | अनेक साधुओं का विश्वास 
रखने वाला सुखी होगा, एकान्त पक्ष खेंचने वाले को 
दुष्मन व्रत जानना तथा कोई कहे कि साथु संभोग करे 
तो बाहर संभोग करे अन्यथा एक भी नहीं करे सा 
कहना भी सिद्धान्त के अनुकूल नहीं हे। क्योंकि श्री 
आचागंग मूत्र के दसरे श्रतस्कन्ध के सातवें अध्याय में 
कहा हे छि संभोगी साधु आधे उन्हें असनादि का आमंत्रण 
देवे तथा विमंभोगी आवे उन्हें पाठ पाठटले बाजोट आदि 
दवे, फिर श्री उत्तराध्ययन सत्र के तेबीमनं अध्याय 

क्रेशीकुमार ने भी गीतम स्वामी को घास आदि का 
आमन्त्रण दिया था इत्यादि कारणों को ध्यान में रखते 
हुए सबके साथ सब संभोग रखना आवश्यक नहीं अपितु 
जितने संभोगों की अनुकूलता हो उतने ही संभोग करे, 
एक हो यावत सभी उत्कृष्ट संभोग कर सकते हैं तथा 
कोई कहे कि साधु तो एक पात्र रखे जिसके उत्तर में कहना 
है कि सत्र में तो पात्रा शब्द का उल्लेख हे जो जाति- 
बाचक है तथा श्री आचारांग छत्र के दूसरे श्रृतस्कन्ध के 
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छटं अध्याय में कहा है कि जो निग्नन्थ तरुण, अवस्था 
वाला तीसरे चौथे आरे में जन्मा हुआ महा संघयणवंत 
हो वह एक पात्र रखे ऐसे ही वस्त्र भी एक रखे यह 
उत्मर्ग मार्ग का पाठ है किन्तु दूसरे तीन पछेवड़ी रखे तो 
फिर तीन पात्र क्‍यों नहीं रखे १ फिर श्री व्यवहार छत्र के 
दूसरे उद्देश्य में तीन पात्र कहा हैं इसलिये तीन पात्र 
रखते हैं फिर उबवाह, ठाणांग तथा भगवती छत्र में एक 
वस्त्र, एक पात्र रखे तो अधिक तप कहा है, परन्तु तीन 
रखे तो दोष नहीं | तथा अभी काल के प्रभाव से संघयण 
के मंद पने से कर्म की गुरुता से बक्र जड़ता से अतिचार 
अधिक लणते ज्ञान पढ़ते हैं, इससे कई एक निवद्धि 
जीवों को साथु दिखाई नहीं पड़ते, वे कहते हैं कि यदि 
साधु हो तो इतने दोषों का कैसे सेवन करे ! जिसका 
उत्तर सत्र में पांच चरित्र एवं छः निग्नेन्थ कहे हैं । साधु 
साधु अनन्त भाग हीन इत्यादि विकल्प कैसे कहा है 
फिर श्री ठाणांग सत्र में चार प्रत्॒ज्या कही 'धन संघहीय 
समाणा” इत्यादि अतिचार रुप कचरे युक्त प्रत्॒ज्या कही 
फिर बकुश चरित्र शरीर, उपकरण विभूषा के करने से 
गुद्धतथा अशुद्ध मिश्र चरित्र कहा है । 


फिर छेदोपस्थापनिक चारित्र अर्थात्‌ महावीर स्वामी 
के साधुओं का सातिचार (अतिचार सहित) चारित्र होता 
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, फिर सातवें गुणस्थान में छद्मम्थ के सात लक्षण कहे 
उसमें १ हिंसा करे, २ कूठ बोले, ३ चोरी करे, 
४ शब्दादि वेदे, ५ सदोष आहार ले. 5 पूजा सत्कार 
बंछे, ७ बागरे लीसो न करे ये सात शुद्ध लक्षण केवली 
के कहे हैं. फिर ठाणाय॑ँग सत्र के चौथे ठाणे में चार प्रकार 
से केवल ज्ञान उत्पन्न नहीं होना बताया है । १ हर समय 
स्त्री कथा, २ भक्त कथा, ३ देश कथा, ४ राज कथा 
करे १ अशुद्र आहार का छोड़ना २ काउसग्ग करते समय 
आत्मा में सम्यक भाव नहीं ३ अगली पिछली रात्रि मे 
धर्म जागरण नहीं करना ४ शुद्ध साप्दाणीक ऐपणीक 
गोचरी नहीं करे, फिर पांचवें आरे के जीव वक्र एवं जड 
कहा इसलिये पांच बातें समझाना दुष्कर कहा है तथा श्री 
भगवती सत्र के सातवें शतक में सकपाय साधु दसवें गुण 
स्थान तक कहे हैं अतः प्नन्न के न्याय से नहींचलकर विप- 
रीत चलते हं | इसलिये सम्पराय क्रिया लगती है, सात 
आठ कर्म का बन्ध करते हैं बीतराग १ !वें, १२वें, १३वें 
गुण स्थान में होते हैं वे खत्र के न्याय से चलते हैं, परन्तु 
एक जाता वेदनी बांधे इसलिए दो घड़ी परयन्त घ्त्न के 

भी न्याय से चले तो निश्चय केवल ज्ञान उत्पन्न होता है | 

फिर श्री कल्प स्तर में पांचवें आरे के जीवों को 
क्लेश करने वाले, झगड़ा करने वाले, असमाधि करने 
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वाले, उद्दंग करने वाले बहुत मुढड “अप्प सम्रणा भवि 
स्ंति” कहा है, किर श्री उत्तराष्ययन उत्र के उननीसवें 
अध्याय में अकेला 'अप्य” कहे 'अप्पपुर्म' तुमने कहा था 
कि साधु में भी कलेश करने का स्वभाव लगता है इसीलिए 
कहा है | फिर श्री दशाश्रुतस्कन्ध खत्र में स्वधर्मी को 
क्लेश मिटाने का कहा है, फिर सोलह स्वप्न में भत्सर 
पुक्त होवंगे | चबदवें स्वप्न में रत्न की कांति तेज होकर 
हीन देखी जिसके प्रभाव से भरत त्षेत्र एवं ऐशबत क्षेत्र के 
साधु चारित्र रुपी तेज से हीन देखे, क्लेश के करने वाले 
अविनय करने वाले, एक एक के अवगुणवाद बोलने वाले 
होंगे, ऐसा कहा है | अतः सभी साधु समान केसे होंगे! 
किसी में बहुत गुण है कोई में कम गुण है परन्तु इनमें 
भी साधु है असाधु नहीं, हीरे की.खान तो यही है, इसी 
में गुणबंत है कोई लक्ष रुपये का हीरा तो कोई निन्‍्यानवें' 
हजार का हीरा तो कोई कम ज्यादा मूल्य का हीरो पर 
है सब हीरे ही । पहिले चौथे आरे में भी सब समान. नहीं 
हुये । पाश्य॑ताथ भगवान की आर्याओ ने हाथ पेर थोये-ये' 
उन्हें भी गव्छ के बाहर नहीं कहा सुभद्रा ने बच्चे बच्चियों 
को हुलराये खिलाये उन्हें भी असाध्यी नहीं कहा । तो 
फिर कोई एक अतिचार देखकर, थोड़े में ही साथु को असाधु 
कहते हैं वे भारी बचन के बोलने वाले एवं दुलूम बोधी है । 
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फिर श्री ब्नयगहांग बत्न के दूसरे स्कन्ध के सातवें 
अध्याय में कहा है कि गोतम स्वामी ने उदक पेढ़ाल पूत्र 
की कहा कि चारित्रवानों स्वयं गुणवान होते हुये भी 
यथोक्त श्रमण माहण की निदा करते हैं. उन्हें परलोक में 
संयम का विराधक कहा, तथा जो यथोक्‍्त श्रमण के साथ 
मित्र भाव रखते हैं उनके ज्ञानादि गुण सफल कहे गये हैं, 
वे आराधक होते हैं | इसलिये सब साधुओं के साथ मित्र 
भावना रखना चाहिये तथा श्री उत्तराध्ययन श्रत्र के 
ग्यारहवें अध्याय में चोदह बोल अविनीत के एवं पन्द्रह 
बोल विनीत के बताये हैं, यदि कोई संयम में दोष 
लगायेगा तो उसे ही मुश्किल होगी, परन्तु दूसरे उसकी 
अनुमोदना नहीं करे तो' उसे दोप नहीं, फिर नो+ स्वप्न 
में तीन दिशाओं में समुद्र छखा,दिखाई दिया ओर दक्षिण 
दिशा में कुछ गन्दा पानी दिखाई दिया, इसके प्रभाव से 
ग्रीन दिशाओं में धर्म की हानि है, तथा दक्षिण व पश्चिम 
में थोड़ा बहुत धर्म है वह' भी कपाय युक्त तथा मनेक 
पर्तों के कारण गुदला अर्थात्‌ गंदा होगा । जैसे अटवी में 
ज्येष्ठ के महीने में पंयास से पीड़ित व्यक्त नें गंदा पानी 
पीकर प्यास शांत की वह अठ्वी उलांध कर पार पहुँचा 
एवं सुख प्राप्त किया तथा आगे निर्मल जल भी मिला, 
और जिन्होंने गंदे जल से ठपा शान्त नहीं की वे मरण 
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को प्राप्त हुये । ऐसे ही चार कषाय तथा अतिचार आदि 
से युक्त गन्दे पानी के समान धर्म जानना, अतः जो ऐसे 
धम का आराधन करेंगे वे सुखी होंगे और आगे शुद्ध धम 
को भी प्राप्त करेंगे किन्तु गन्दे पानी. से घृणा करने वाले 
के समान धरम नहीं किया साधुपन को श्रद्धा नहीं वे 
बहुत दुखी होंगे । यह भावार्थ धर्म में होने के लिये कहा 
परन्तु साधना तो उत्कृष्ट संयम की करनी चाहिये | 


फिर कोई कहे कि साधु होकर किवाड़ खोले तथा 
बन्द करे उनका पहला महात्रत भंग होता है ऐसे बोलने 
वाले एकान्त अविचारितं ग्ररुपणा करते हैं | इसके लिए 
सत्र में किसी भी स्थान में किवाड़ खोलने व बन्द करने 
का निपेध नहीं किया है और जो निषेध किया ऐसा कहते 
हैं वे चार बत्रों की साख देते हैं वे गलत साख देते हैं । 
श्री उत्तराध्ययन य॒त्र के पेंतीसर्वें अध्याय में चित्रामण सहित 
कित्राड़ आदि छः बोल वर्जित किये, वे तो साधु साध्वी 
दोनों के लिए वर्जित किये हैं, वहां साथु साध्वी केसे रहे 
क्यों कि यहां किवाड़ का कारण नहीं, ,यहां' इन्द्रियों के 
विकार को छोड़ने के लिए कहा है, फिर श्री आवश्यक 
ध्त में ऐसे स्थानों में गोचरी नहीं जाने का कहा वहां 
पा साध्वी दोनों के लिए मनो किया है; श्री खयगढांग 
प्र में एक, दो, चार बातें मना की वे जिनकल्पी की 
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अपैक्षा से है, स्थविर कल्पी इन चारों का केसे सेवन करतें 
हैं? १ किवाड़ खोलना व बन्द करना २ धरम कथा करने 
३ तण लेनां ० पूप निकालना | श्री वृह॑त्कल्प पश्रृन्न में 
साध्वी की खुले स्थान में रहना नहीं कल्पता, परन्तु साधु 
फी मना नहीं किया, तथा श्री तयगहांग घन्न में भी कहा 
है, तथा कोई कहें कि तुम क्रिवाड़ बन्द करते हो तो फिर 
गृहस्थी किवाड़ खोलकर असनांदि देवें तो क्‍यीं नहीं लेते १ 
उन्हें कहें कि साध्वी स्वय॑ कियाड़ बन्द करे एवं खोले 
फिर वह आहार क्‍यों नहीं लेती १ फिर केवल किवाड़ बन्द 
करने मात्र से महात्रत भंग होता हे तो साध्वी के चार 
मंहात्रत तो नहीं फिर वे कैसे बन्द करती हे ? तब वें 
कहते दें कि साध्वी को तो शील की रक्षा के लिये किवाड़ 
बन्द करनी कहां हे, यदि ऐसा है तो क्या चौथा व्रत 
रखने के लिये पहली श्रंत भंग करनां ? ऐसे फिंवाड़ बन्द 
करने से त्रत भंग होता है तो किवाड़ बन्द करने वाले को 
नई दीक्षा दिये बिना आहार शामिल करें उसमें साधुपना 
श्रद्ध उन्हें सम्यकप्टि नहीं-कदते, तथा भओ फिवाड़ बन्द 
करने से महांत्रत भंग होता है तो किवाड़िया में केसे नहीं 
भंग होगा ९ हिंसा के स्थान तो दोनों ही है | जेंसे कोई 
जानकर सप मारे तथा कोई आंकुद्दी से कीड़ी मारे तो 
इन दोनों के त्रत भंग दंगे कि नहीं १ फिर श्री आचारांग 
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क्र के दूसरे श्रुतस्कन्ध के नोबे अध्याय में घर का 
दरवाजा बन्द किया हुआ हो तो आज्ञा लेकर, देखकर, 
पूज कर खोलने का कहा है, इसलिये क्रिवाड़ खीलने से 
महात्रत - भंग हुवा कहे यह झूठी बात है, परन्तु कोई 
किवाड़ बन्द नहीं करे तो विशेषता है क्योंकि बन्द करने 
से किसी समय हिंसा होगी तो अतिचार है हम तो दोनों 
में कमी मानते हैं | यद्दि एक महात्रत भंग हो और एक 
में किचित भी दोष नहीं तो थे दोनों बातें कूठी है, तब 
वे कहे कि साधु शहस्थी को किवाड़ बन्द करने का नियम 
कराते हैँ, तब स्व॒य॑ केसे बन्द्र करते हैं ! उन्हें ऐसा कहे 
के साधु गृहस्थी को उपवास कराकर स्थर्य केसे खाते है ? 
तथा साथु की पूजते पड़िलेहण करते, चलते नदी में 
उतरते. किवाड़ खोलते बन्द करते जो हिंसा होती है उसकी 
तो आलोचना निदा करते हैं परन्तु अलुमीदन नहीं करते 
हैं। दोनों समय प्रतिक्रमण करते समय आहलीचना करते हैं 
तथा कोई कहे कि अतिचार की आलोचना किये बिना मरे 
तो विगधिक होते हैं तो तुम कमी आलोचना करते हो ! 
उन्हें पूछे कि आप मध्य रात्रि के पू अतिचार सेवन का 
उसकी आलोचना किये बिना मर गये तो आराधिक या विरा- 
घिक! क्योंकि मध्यरात्रि में किस समय आलोचना करते ही! 
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साधु के पास पौष॑ध करे उसकी उत्तर ठाणाय॑ंग प्नन्न 
के नौवे ठाणे के अथ में उदायि राजा ने साधु के पाम 
पौषध किया, तथा श्री कल्पत्नत्र में अठार राजाओं ने श्री 
वीर प्रश्ु के पास पौषध किये तथा श्री निश्वीथ खत्न के 
आठवें उद्देश्य में ज्ञानी अज्ञानी श्रावक अश्रावक की मध्य 
रात्रि में तथा सारी रात्री उपाश्रय में 5हरावे तो ग्रायश्रित 
कहा उनके पास भोजन हो धन हो, तथा स्त्री हो उसकी 
अपेक्षा वर्जित किया है, दूसरे श्री वृहत्‌कल्प सत्र में स्त्री 
हो वहां साध्वी को कल्पता हे, पुरुष हो वहां साधु को 
कल्पता है ऐसा कहा है, सत्र विरुद्ध नहीं है इसलिए धन, 
स्‍त्री तथा भोजन वाला वर्जित है फिर श्री आचाराग सूत्र 
के दूसरे श्रुतस्कंध के सातवें अध्याय में कहा है कि भिक्‍्खु 
रात्रि में शामिल रहे हुए हो तो दो हाथ दूरी से मालूम 
कर फिर पेर रखे । यदि साथ रहने में महात्रत भंग होता 
हो तो केसे सामिल रहे! चौथे आरे में तो आवक 
सामायिक पौपध अपनी अपनी पोषधशाला में करते थे 
किन्तु अमी तो लोगों के पास अलग २ जगह नहीं है, 
इसलिये बहुत श्रावक्ों की पौषधशाला सम्मिलित होती हैं, 
जिसमें श्रावक धर्म ध्यान करते हैं, बंद्दां किसी समय साधु 
भी रहते हैं, तव उस समय श्रावक्र कहां जावे १ तथा कोई 
कहे कि जो अधिक श्रावकों की नेश्राय में है तो आप 
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श्य्यान्तर किसका दालते हो १ उन्हें ऐसा पूछे कि आप 
उपाश्रय, धमंशाला में उतरते हो तब शण्यांतर किसका 
दालते हो? तब वे कहे कि हम तो एक घर ठालते हैं, जेसे- 
तुम एक घर टालते हो उसी प्रकार हम भी एक घर टालते हैं। 


फिर श्री बृहत्कल्प घन में दो, तीन, चोर पाँच का 
सम्मिलित स्थान हो वहां एंक का शब्यांतर ठालने का 
कहा है, फिर उस स्थानक को कोई आधाकर्मी मानते हैं, 
उन्हें भूठ लगता है क्योंकि आधाकर्मी तो एकान्त साथ 
निमिच बनाया हुवा होवे वह कहलाता है; परल्तु ये 
स्थानक तो स्वयं के लिये कराते हैं उसमें किसी समय 
साधु भी रहते हैं जेसे गृहस्थी आहार भी स्वयं के लिये 
बनाता है पर उसमें से किसी समय साधु भी बहरते हैं 
उसमें दोष नहीं १ परन्तु साधु का भाव न मिलाये फिर 
अन्नादि उत्पन्न करते समय भी ऐसा जानते हैं कि में भी 
खाऊंगा तथा कोई साधु पधारेंगे-तो भावना फलेगी उसमें 
दोष नहीं है. दोष तो साधु के लिये ही करेंगे तब लगेगा 
साधु तो मन, वचन; काया से भी अलुमोदन नहीं करते 
हैं करेंगे तो भारी दोष छगेगा, परन्तु आंधाकर्मी तो 
नहीं कहलाता, फिर श्री आचारांग चर के दूसरे भ्रुतस्कन्ध 
में कंद्ा है कि सांधु के लिये. छावे, लीपे, दले _ढोले, 
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उपयोग में नहीं आया हो तब तक नहीं कल्पता पुरुषान्तर 
होने के बाद कल्पता है, इस प्रकार साधु अनुमोदना नहीं 
करे तो साधु को दोप नहीं लगता है। ऐसा कदाचित्‌ 
स्थानाभाव से मन भेलकर बसे तो न्यूनता लगेगी, परन्तु 
साधु पणा भंग हो ऐसी भाषा नहीं बोले । 


फिर कोई उपकरण की अपेक्षा कहे तो जितने भगवान 
की आज्ञा उपरांत रखेंगे तथा उनकी प्रतिलेखना आदि नहीं 
करेंगे तथा कम ज्यादा करेंगे वह सब न्यूनता का कारण 
है परन्तु इन बातों से मूलब्रत भंग नहीं होता, कई स्थानों 
पर नित्य धोषण (जल) लेना पड़ता है, वह भी न्यूनता 
में है परन्तु आहार बराबर अर्थात्‌ दोष रहित लेने वाल्ले 
को अनाचारी कहे यह ठीक नहीं आहार एवं धोवण समान 
केसे हो सकते हैं ? आहार स्वयं अपने हाथ से नहीं लेते 
हैं परन्तु धोबरण आज्ञा लेकर लेते हैं, आहार करने पर 
उपबास नहीं होता है पर धोषण पीने से उपचास होता है 
धोवण परठने योग्य माना गया है इसलिए विशेष दोप 
नहीं. परन्तु कमी की कमी नहीं माने तब तो बरहत दोप 
लगता है कई एक स्वयं तो करते हैं, परन्तु उसमें कमी 
नहीं सममे किन्तु दूसरे करते हों उसकी निन्‍्दा करते हैं 
वे एकान्त गलत प्ररंपणा करने वाले निनदक एवं निहव 
होते हैं इत्यादि प्रकार से अतिचार के अनेक स्थान हैं, जिन्हें 
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पण्हित साधु ठालने का उपाय करे ऐसा करते हुए भी 
कोई अतिचार लगे तो मूलब्रत भंग नहीं होते । जो गंभीर 
दृष्टि रखें तथा ध्रत्र के अनुसार व्यवहार नहीं करे तथा 
एकान्त खींचने से भारी दोप का स्थान है. इसलिए हेंय, 
ज्ेय, उपादेय कारण कार्य आदि विचार कर उत्सर्म 
अपवाद देख के वर्ताव करें । परन्तु जितना जितना ग्रमाद 
है, वह वीतराग की आज्ञा में नहीं हे किन्तु छई गुण 
स्थान पर्यन्त है, सातवें गुण स्थान में प्रमाद नहीं है । 


चौथा कपाय आश्रव+-समुच्चय पच्चीस कपाय को 


भाश्रव कहते हैं । ये चार तो एकांत अशुभ आश्रव ही है । - 


पाँववा योग आश्रव मन; बचने, काया के योग माठे 
(अशुभ) प्रवर्तावे वह आश्रव है परन्तु निश्चय नय में, तो 
भगुभ शुभ योग सब सावद्य है सब छोड़ने योग्य हेय पदार्थ 
है परन्‍्तु व्यवहार नय में शुभ योग से निजेरा होती है 
इस अपेक्षा से इसे संबर कहते हैं । प्राणातिपात आदि पांच 
एकान्त अंशुम है, पांच इन्द्रियों के विषय आश्रव है तथा 
पुनना व देखना ये ज्ञान रुप है। इन्द्रिय आवरण का 
त्योपशम है। तीन योग तो समयोग की तरह हैं, 
भेटोपगरण तथा सुचि कुसग ये यंतना पूर्वक नहीं प्रबर्तावे 
गी आश्रव तथा यत्नापूवक प्रवर्तावें यह भी निश्चय नये 
में तो आश्रव है। इस प्रकार सभी आश्रव के बीस भेद है। 
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ये सब जीव का व्यापार है, परन्तु आश्रव स्वय॑ अजीब है 
वह चौथे दृष्टान्त द्वार से जान लेब । ज्लत्र में भी आश्रव को 
स्थान स्थान पर अजीव कहा है। श्री उत्तराष्ययन घृत्न 
के अठारहवें अध्याय में, गदभाली मुनि आश्रव को क्षय 
करते हुये विचरते हैं ऐमा कहा है तब जीव का क्षय केसे 
होता है ? इसलिए मुख्य नय से तो आश्रव कम ही है, 
कम आने का उपाय है जीव को भटकाने का स्वभाव है 
निश्चय में छोड़ने योग्य हे इसलिये इनकी भावना नहीं 
करना चाहिये | आशभ्रव के -प्रभाव से जीव की सुख दु/ख 
उत्पन्न होता है मुक्ति में नहीं जा सकता है | इसीलिए कम 

ध करता है आश्रव- के अनंत प्रदेशी खंध चौस्पर्शी है, 
एक काया का योग आठ स्पर्शी है,. इस प्रकार आश्रव 
तत्व का परिचय हुआ | ह 


संवर तत्व का परिचय :-संबर के दो भेद श१ द्रव्य 
संवर तथा २ भाव संवर । यहां द्रव्य संवर किसे कहते 
हैं ? समकित आदि के द्वारा मिथ्यात्वादि कर्म आने के 
द्वार रोके, यहां आते हुए कर्म रोके इसकी अपेक्षा से द्रव्य 
संवर कहां है, मन, वचन; काया संवर, भंडोपगरण संवर 
इस प्रकार से द्रव्यों का संवर किया उसे संबर, कहते हैं 
जो पुद्गल रूप है, भाव संवर, हिंसादि से निवर्तना, 
समक्ित आदि धारण करना ब्रत आदि स्वीकार करना; 
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हनँ गुद्द अध्यवसाय रूप भाव संवर कहते हैं, यह तो 
औपचारिक नय की अपेक्षा कहा है | प्ुुख्य नय में संवर 
जीव का निज गुण है, जीव परिणाम है, इसलिये संबर 
अहपी है, कम को संवर नहीं कहते हैं, इस अपेक्षा से द्र्व्य 
पंवर के तेरह भेद कहें । उपयोग रहित जो संबर पढ़ कर 
गन हो वह आगम से द्रव्य संवर कहलाता है | श्री अनु- 
योगद्वार पत्र में अगुब॒ओगो दब्बं इत्यादि नो आगम से 
, बाणग शरीर २ भाव्य झरीर पूर्व के समान ३ तदब्यति 
रिक्त के तीन भेद १ लौकिक में, अपने कुल में जिस वस्तु 
निवर्ते वह लोकिक द्रव्य संवर । २ पर पाखंडही अपने 

'त से तथा हिंसादि से निबतें उसे कुआरवचनीक द्रव्य संबर 
कहते हैं | ३ जेन मत में मिथ्यादृष्टि निहव बगेरह तथा 
+ रथादि व्रत पालते हैं उसे लोकोत्तर द्रव्य संबर कहते 
ह अणहाणे विसदो' इति बचनात्‌ तथा जो साधु साध्वी, 
अपक आ्राविका सम कित दृष्टि, सम्यकत्व व्रत आदि उपयोग 
(पाले वह भाव संबर है, पूर्व में जो मिथ्यात्यनोहनी 
ऊ का बंधन किय ,है उनका उपशमन करे क्षम्रोपक्षम करे 
५ भय करे, एवं सम्यकत्व प्राप्त करे उसे संबर कहते हैं 
सेजो कर्म आते थे उन्हें रोके इसलिए सांवर 

कहते हैं, ऐसे अप्रत्याख्यानी प्रत्याख्यानी की चोकड़ी को 
'पागे जिससे खाने, पीने, उठने, बैठने प्रमुख परिग्रह की 
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तंजहा १ मिच्छते २ अविरह ३ पाया ४ कसाया २ 
जोगा इस न्याय से जो योग वह आश्रव इसलिये वीतराग 
को ११वें, १२वें, ११वें गुणस्थान में भी योग के प्रभाव 
से इरियावहि क्रिया लगती है इस कारण सयोगी जीव 
पानी के समान क्षण मात्र निश्चल नहीं रह सकते, 
इसलिये ब्क्ष्म क्रिया लगती है जिसकी दो समय की स्थिति 
है, उस समय अशुभ योग तो नहीं पर शुभ योग से कम बंधता 
है। वीतराग के कपाय का उदय मिटा, जिससे अनुभाग 
बंध नहीं होता है स्थिति भी नहीं, चौदहवे गुणस्थान में 
आश्रव नहीं है अतः कम भी नहीं बन्धे श्री उत्तराध्ययन 
धत्र के उनतीस्वे अध्याय में 'काय गुत्तयाएणं संवरं जणयई 
संवरेण कायगुत्ते पृणो पावासव निरोहं करेह! संवर से 
पाप पुण्य दोनों का निरोध होता है | संवर निश्चय नय॑ 
में तो सम्यकदृष्टि के होता हे, परन्तु द्रव्य संवर सब 
संसारी जीवों के होता है, संवर के मूल भेद तो सम्यकर्दष्ट 


के घिना दूसरों के नहीं होते हैं तथा क्षमाभाव, समभाव, 
दमभाव, नम्रभाव, सत्यभील, दया के परिणाम, शुभ 
अध्यवसाय सब जीवों के पास होते हैं, इस कारण अनुक्ंपा 
अमत्सरता से मलुध्यपन उपजाबे । जीव हिंसा से निबत्त 
होना, निश्चय दया एवं निश्चय संवर है, तथा यदि 
दूसरे जीव को दुःखी देखकर अलनुकम्पा लावे, उसके दुःख 
को दूर करने का उपाय करे यह व्यवहार दया कहलाती है। 
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यहां कई छोग ऐसा कहते हैं कि दूसरे को हनन नहीं 
करना ही दया है परन्तु दूसरे का दुःख दूर करना तो राग 
का उदय है और राग तो पाप है इसलिये दूसरे जीव का 
इनन करे नहीं दूसरे से हनन करावे नहीं तथा दूसरा 
हनन करें उसका अनुमोदन नहीं करे । यदि दूसरा करता 
हो तो उसे उपदेश देवे पर जीव पर अनुकम्पा नहीं लावे, 
मरे जीव पर अनुकम्पा लाकर उसे दुख से बचाना 
भपंयम जीवितव्य की बांच्छा है, उस जीव पर राग आया 
रत भगवान ने तो राग ोप दोनों को ही कर्म के बीज 
माये हैं, अतः मारे तो जीव हिंसा का पाप लगे तथा 
मे जानकर मारते हुए को बचावे तो मिथ्यात्व लागे, 
रह पाप लागे, ऐसी प्ररुपणा करने वाले के हृदय में 
« उफैम्पा नहीं होती है ।- ऐसी प्ररुपणा अनायों का कार्य 
है जो निदय होते हैं वे ऐसा कहते हैं. ऐसा कहने वाला 
पी व्यवहार का उत्थापक है। यदि जीव हिंसा से 
आने में धरम है, तो फिर दूसरे प्राणी का उद्धार करने 
* भम क्यों नहीं! यदि असत्य बचन की निवृति से 
हैं तो सत्य भाषण से धर्म नहीं ? उनकी दृष्टि से तो 
पे परशुता के भाव नष्ट हो जाते हैं परन्तु छत्र में तो 
मैजुकम्पा स्थान २ पर बताई है । श्री मगवती ब्त्र के 
सात भतक में दूमरे जीव को दुःख देने से अशाता वेदनी 
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ममता मिठाई उसे त्रत कहते हैं, निन्द्रा आदि विकथा 
आहलस्य से निइ्रत होना और चित्त में उद्यम व उत्साह रखना 
यह अग्रमाद कहलाता है चार कपाय तथा नौ नौ कपाय 
को जीतना हे, उत्साह शोक रहित वरण के समान किया 
लोष्टवत्‌ कांचन; रशञा तुल्य चन्दन से ब्रीतराग पणा रूप 
अकपाय संबर कहलाते हैं । चार कपाय और मन, वचन, 
काया के अशुभ योग निव्वत होना एवं शुभ योग की प्रवृति 
करना यह योग रांवर कहलाता है | यह तो व्यवहार नयः 
की अपेक्षा से कहा है । निश्चय नय में तो शुभ अशुभ 
दोनों योग आश्रव कहलाते 'हैं अशुभ योग से अशुभ कर्म 
ग्रहण करता है, शुभ योग से शुभ कर्म ग्रहण करता है | 
योग का स्वभाव तो कर्म ग्रहण करने का है। इसलिये 
योग तो आश्रव है, अतः सर्व योग से निवुत्ति पाना शैलेशी 
बनना, अयोगी अवस्था में रहना, इसे अयोग संबर कहते 
है| सब संवर का स्व्रामी चौदहवें गुणस्थान में है। 
तेरहवां गुणस्थान पर्यन्त,सर्वथा संघर नहीं है ऐसे पांच 
भेद कहे हैं-हिंसा भादि पांच:आश्रव से निवत्तना संबर है 
पांच इन्द्रिय, तीन योग इन आठों का निरोध करना 
भंडोपगरण सुचि कुसग की प्रवति नहीं करना बाबीस 
परिप्रहों को जीतना, पांच सम्रिति, तीन गुप्ति, दस प्रकार 
का यति धर्म, बारह भावना, पांच चारित्र इत्यादि संबर 
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के भेद जितने जितने निवर्त भाव में हे वह निश्चय संबर 
है। जितने जितने प्रवृत्ति भाव है. वह व्यवहार संबर है | 
जैसे शुभ योग का प्रवतना भंडोपगरण, सुची कुस्सर्ग का 
यत्ना पूरक प्रवर्तोना ये, सब आश्रव है इनसे शुभ कम 
पेन हैं जहां पुण्य बंधता है वहां निश्चय निजरा है, 
निजेशा की करणी से पुण्य पुण्य बंधता हैं, निजेरा की 
करणी के बिना पुण्य बन्ध नहीं होता है। पुण्य आने के 
हार तो शुभ आश्रव है । इसलिये श्री उच्तराध्ययन छत्र के 
उनतीसवें अध्याय में 'वर्दणयाएणं निया गोय॑ फम्म॑ खबे३, 
उच्चा शोय॑ क॒म्मं निरबंधह! कहा है | यहां वन्दन से नीच 
गोत्र क्षय हो, वह निजरा उच्च गौत्र बंधन करे वहां पुण्य 
प्रकृति बांधी, इसलिये ये बन्ध द्वार है तथा जहां शुभ योग 
की प्रवृत्ति हो वहां निश्चय अशुभ योग का निषेध है, 
इसलिए शुभ योग प्रवर्तने से झुभ आश्रव होता है, शुभ 
बंध, पुण्य प्रकृति का होता है तथा अशुभ झोग रोकने से 
संवर उत्पन्न हुआ है, इनसे आते हुए कम रुके इसलिये 
जहां समिति गृप्ति की नियमा है तथा जहां गुप्ति वहां 
समिति भजना है परन्तु कारण शुभ योग है अतः शुभ 
आश्रव है, परन्तु संवर नहीं, इसलिये श्री समवायांग सत्र में 
'दैच संबरदारा पत्नते तंजहा ? सम्मतं, २ विर्‌इ, रे अप्प- 
माओ, ४ अकंसाई ४ अजोगीतं, पंच आसवदारा पन्नते 
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तंजहा १ मिच्छते २ अविरह ३ पाया ७ कसाया ५ 
जोगा इस न्याय से जो योग वह आश्रव इसलिये वीतराग 
को ११वें, ११वें, १३वें गुणस्थान में भी योग के प्रभाव 
से इरियावहि क्रिया लगती है इस कारण सयोगी जीव 
पानी के समान क्षण मात्र निश्चल नहीं रह सकते, 
इसलिये छ्क्ष्म क्रिया लगती है जिसकी दो समय की स्थिति 
है, उस समय अशुभ योग तो नहीं पर शुभ योग से कर्म बंधता 
है । वीतराम के कपाय का उदय मिटा, जिससे अनुभाग 
पंध नहीं होता है स्थिति भी नहीं, चौदहवें गुणस्थान में 
आश्रव नहीं है अतः कम भी नहीं बन्धे श्री उत्तराध्ययन 
सत्र के उनतीस्वे अध्याय में 'काय गुत्तयाएणं संवरं जणयह 
संबरेण कायगु्ते पुणो पावासव निरोहं करेइ” संबर से 
पाप पुण्य दोनों का निरोध होता है । संबर निश्चय नय 
में तो सम्यकदृष्टि के होता है, परन्तु द्रव्य संवर सब 
संसारी जीतों के होता है, संबर के मूल भेद तो सम्यकदृष्ट 


के बिना दूसरों के नहीं होते हैं तथा भ्माभाव, समभाव, 
दुमभाव, नप्नभाव, सत्यशील, दया के परिणाम, शुभ 
अध्यवसाय सब जीबों के पास होते हैं, इस कारण अनुकंपा 
अमत्सरता से मलुष्यपन उपजाबे । जीव हिंसा से निवत्त 
होना, निश्चय दया एवं निश्चय संबर है, तथा यदि 
दूसरे जीव को दुःखी देखकर अनुकम्पा लावे, उसके दुःख 
को दूर करने का उपाय करे यह व्यवहार दया कहलाती है । 
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यहां कई लोग ऐसा कहते हैं कि दूसरे को हनन नहीं 
फना ही दया है परन्तु दूसरे का दुःख दूर करना तो राग 
का उदय है औौर राग तो पाप है इसलिये दूमरे जीव का 
दनन करे नहीं दूसरे से हनन करावे नहीं तथा दूसरा 
हनन करे उसका अनुमोदन नहीं करे | यदि दूसरा करता 
हो तो उसे उपदेश देवे पर जीव पर अलुकम्पा नहीं लावे, 
परे जीव पर अनुकम्पा लाकर उसे दुख से बचाना 
असंयम जीवितव्य की बांच्छा है, उस जीव पर राग आया 
'रन्तु भगवान ने तो राग दष दोनों को ही कर्म के बीज 
माये हैं, अतः मारे तो जीव हिंसा का पाप लगे तथा 
पम जानकर मारते हुए को बचावे तो मिथ्यात्व छागे, 
अद्टारह पाप लागे, ऐसी प्ररुषणा करने वाले के हृदय में 
भनुकम्पा नहीं होती है । ऐसी प्ररुषणा अनायों का कार्य 
है जो निदय होते हैं वे ऐसा कहते हैं ऐसा कहने बाला 
सभी व्यवहार का उत्थापक है। यदि जीव हिंसा से 
निवतने में धर्म है, तो फिर दूसरे प्राणी का उद्धार करने 
में धर्म क्यों नहीं ? यदि असत्य वचन की निव॒ति से 
परम है तो सत्य भाषण से धर्म नहीं १ उनकी दृष्टि से तो 

6 ्ैह 

सब प्रश्गता के भाव नष्ट हो जाते हैं परन्तु ख्त्न में तो 
अलुकम्पा स्थान २ पर चताई है। श्री भगवती प्रत्र के 
सातवें शतक में दूसरे जीव को दःख देने से अज्ञाता ने>-+) 
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कम बंधते हैं, दूसरे जीव पर अनुकम्पा करने से तथा 
उसके दःख दर-करने से शाता वेदनी कम बंधते है ऐसा 
कहा है | परन्तु देसरे को बचाते हुए राग कम बांधे 
एसा वचन यदि किसी स्थान पर हो तो निकाल कर 
दिखाओ । सत्र में ऐसा पाठ मिलता ही नहीं है, इसलिये 
जो ऐसी प्ररुपणा करते हैं वे बीतराश भगवान की आश्ञा 
के बाहर है, स्वयं स्वच्छन्द रूप से बोलने वाले प्रतीत 
होते हैं | क्योंकि राग के तीन भेद है १ काम राग वह 
स्त्री पुरुष का २ स्नेह राग वह माता पुत्र का तथा रे 
दृष्टि राग वह मिथ्यात्व से स्नेह करना, इन तीनों प्रकार 


के राग से जीव कम बंधन करता है, परन्तु धर्म राग में 
पाप नहीं है । 


दूसरे जीव पर अलुकम्पा करते हुए कौनसा राग 
उत्पन्न हुआ १ क्‍या वह जीव का सम्बन्धी है? या कमा 
कर देगा १ उसका तो दया के प्रति राग है। यदि दया 
पर राग आने से पाप होता है तो साधु घर पधारते हैं, 
तब श्रावक को राग उत्पन्न होता है, अतः उसको भी 
तुम्हारी मान्यतानुसार पाप लगता होगा, राग सहित छल्जता 
आहार पानी देने से भी पाप लगता होगा १ सत्य, शील 
पर तथा अरिहंत आदि पर राग करते समय भी पाप लगता 
होगा ! ए |! मित्रों यह तो धर्म राग है, पाप नहीं । 


ढ 
। 
; 
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फिर दया पर राग आने से पाप कैसे हो सकता है ? इस 

प विचार करो तथा सराग संयम धर्म है या पाप ? 

याद पाप है तो संसार के भय से उछ्विग्न बने उसमें भी 

पप है, संयम तथा श्रावकपन में अनुरक्त है, सत्र में स्थान 

स्थान पर 'अद्विमिज्जा पेमाणु राग रचा" कहा है अतः 

भेनुराग में भी पाप होगा १ परन्तु किसी भी छत्र में अनुकंपा 
पाप नहीं फरमाया है | 


, श्री उत्तराध्ययन सत्र के बाइसवें अध्याय में नेमिनाथ 
भेगवान ने पशु छुड़ाये वहां कोई कहे कि--भग्वान ने तो 
अपना पाप मिठाया अतः ऐसा कहने वाले से कहना चाहिए 
कि--परत्र में 'साणुक़्कोसे जीए हेझ! अर्थात्‌. अलुकंपावंत 
बताये हें जीवों का हित चिंतन करते. हैं ऐसा कहा है पर 
अपना हित चिंतन करते हैं ऐसा क्‍यों नहीं कहा है ? फिर 
फोई कहे कि--ज्जीव तो मारने से मरता नहीं है यह तो 
हड्डियों का रखबाला है अपने अपने कर्मो” से पचते हें 
जीव का उद्धार करने में कौन समर्थ है ? उंसका उत्तर- 
यदि जीव मारने से नहीं मरता और कोई उद्भार करने में 
समथ नहीं, अपने अपने कर्मों से पचते हैं तो फिर ज्ञीव 
मारने का पाप भी नहीं यदि मारने से पाप है तो उद्धार 
करने से धम भी है । यदि उद्धार करने से धर्म नहीं है तो 
मारने से पाप भी नहीं फिर यह बतांओगो कि जीव मारते 
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की बचाने वाले के परिणाम कठोर है या कोमल १ यदि 
परिणाम कोमलता के हैं और उत्तम लेश्या युक्त अनुकम्पां 
होगी तो पृण्य ही होगा, तथा साधु को छः काया का 
पिहर कहा है, छः काया के जीव साधु के लिए पूत्र पूत्री 
समान है तो फिर जो अपने पत्र पत्री को हने हनाबे 
दमरा हनन करता हो उसे मना नहीं करे, दूसरा कोई मना 
करता हो उसे भला नहीं जाने बल्कि बुरा किया जाने तो 
फिर उसको पिता कहें या बरी कहें १ उन्हें तो भूत जानें 
तथा साधु बनकर छः काया के जीवों का हनन करते मना 
नहीं करे ओर जो मना करे उसे कम किया जाते उसे छः 
काया का पिता नहीं मानें, उसे तो छः काया का बरी 
कहें । ऐसी श्रद्धा वालों म॑ समकित तथा चारित्र के लक्षण 
नहीं होते हैं, क्योंकि समकित के लक्षण में तो अनुकम्पा 
है, अतः अनुकम्पा बिना समकित केसे रहे !' श्री भगवती 
प्तत्न के पन्द्रहवें शतक में भगवान ने गोशाला को अनुकंपा 
के निमित्त ही बचाया, उसे एकांत पाप केगे कहते हैं! 
फिर भगवंत ने केवल ज्ञान उत्पन्न होने के पश्चात्‌ गोतम 
स्वाप्ती से कहा “हें गोतम ! मैंने अनुकम्पा निर्मित, दया 
निमिच गोशाला को बचाया” ऐसा कहा है, परन्तु मेंने 
मोह किया, पाप क्रिया अथवा मेंने भूल की ऐसा नहीं 
कहा ! तो क्या भगवान ने स्वयं का दोष छिपाया १ नहीं, 
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ऐवा कदापि नहीं अपितु भग्बान ने तो जेसा किया बसा 
कहा, यह तो अनुकम्पा थी अतः अचुकास्पा फरमाई, यदि 
पाए होता तो पाप फरमाते, भगवान तो बीतराग पुरुस थे, 
वे अपने दोष कभी नहीं छिपाते । यहां कोई कहे कि यदि 
भग्वन्त धर्म ज्ञानते थे तो फिर अपने दो शिष्यों को क्‍यों 
नहीं बचाये १ उसका उचर उस समय, भागवत बीतराग 
भाव से अर्थात्‌ केवल ज्ञान से उनके आउष्य का अंत जानते 
थे तथा अवश्यंध्रावी भाव कभी नहीं मिटते फिर केवली के 
परिणाम अवस्थित होते हैं. हयमान बद्धमान नहीं होते 
छद्मस्त के तीनों परिणाम है. केबी को तप: करने के 
तथा विनय वैयवच्च करने के परिणाम भी नहीं होते 
किन्तु छद्मस्थ में होते हैं, तो क्या अस्त को पाप 
लगता है पर ऐसा जातना कि केंबली का आचार मित्र है 
इसलिये भग्धन्त को-पाप नहीं लगा एवं प्रायश्चित भी 
नहीं लिया। तथा गोशाला का कार्य आश्चयमृत 
(अच्छेरा) माना गया है, श्री उपासक दशा सत्र में श्रेणिक 
राजा ते कसाई खाना बन्द कराया जिसका उसे पाप हुआ 
हो ऐसा छत्न में नहीं कहा,है। जो पाप कहते हैं वें छत्त के 
बविराधक है |. 
यहां कोई कहते है कि धर्म कहां फरमाया ९ उत्तर- 
सत्र में स्थान स्थान पर 'माहणो माहणो”” शब्द कहां हे. 
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यह भाहणों शब्द श्रम है या पाप ? तब्र वे कहे कि धर्म 
है तो फिर श्रेणिक राजा ने पाप किया ऐसा केसे कहते 
हो १ श्रेणिक राजा के लिये भी माहणो माहणों शब्द कहां 
है, 'हणी हणो” ऐसे शब्द तो नहीं फरमाये । और जो 
हिंढोरा फिरवाया था सो तो ग्रहस्थ का काय है, उसमें 
क्या हिंसा हो १ उसे साधु घम केसे कहे ? धर्म तो जीव 
रक्षा में है, श्री उच्तराध्ययन प्रत्र के इक्कीसवें अध्याय में 
सब जीवों पर अनुकम्पा करना कहां तथा इसी क्षत्न के 
उन्नतीमवें अध्याय में दसरे जीव को दःखी देखकर तत्काल 
कंपित हो उसे सुखशय्या कहा, फिर श्री ज्ञाता सत्र में 
मेघकुमार ने हाथी के भव में शशक की दया पाली वहां 
अनुकम्पा : सेटसंसार परित करना 'कहा पर अपना पाप 
टालने का: सत्र 'में नहीं कहा, एकांत जीव दया कीधी 
जिससे धरम: हुआ तो ' फिर दूसरों को पाप केसे होगा 

थहां कोई कहे'कि दूसरों किसी जीव-को हनन करता है 
तो-उसका पाप उसी को लगता है दसरों का इस झगड़े में 
क्यों पडना चाहिये ? अपने को कौनसा पाप लगता है ! 
उत्तर-श्री उपासक दशा प्त्र में भगवन्त ने गोतमस्वामी 
की महाशतकजी के घर क्‍यों भेजा ? भगवनन्‍्त को कौनसा 
पाप छगा १ दूसरे के झगड़े में क्‍यों पड़े ? परन्तु ऐसा 
नहीं जो उपकारी होते हैं वे तो उपकार ही करेंगे | फिर 
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श्री भावती पत्र के बारहवें शतक में शंख पृष्की को 
क्रोध करते समय भगवन्त ने क्‍यों मना किया ९ परन्तु 
क्रोध करना पाप है इसलिये पाप करते मना किया। 
जब क्रोध करते समय सना किया तो हिंसा करते हुए को 
मना करे तो इसमें क्या दोष है ! तथा श्री प्रश्नव्याकरण 
जन के दूसरे श्रुवस्कन्ध के पहले अध्याय कहा है कि सब 
जगत के जीवों की रक्षा हेतु भगवन्त ने शास्त्र प्ररूपित 
किये हैं | तो संसार के जीव तो स्वयं अपने अपने कर्मों 
करके पचते थे, भग्वन्त को कौनसा पाप लगता था ! 
परन्तु उन्होंने धरम की बद्धि हेतु उपकार किया है | इसलिए 
कूपरे भी बचाते हैं तो उपकार के निमित्त ही बचाते हैं । 


फिर श्री शांतिनाथ भगवान चरित्र में मेघरथ राजा 
फेवूतर की रक्षा की, पाश्वेनाथ भगवान ने जलते हुए 
नाग नागिन को बचाया, मदन रेखा और पत्माव्रती ने 
राजाओं के झणड़े मिटांये ऐसे अनेक स्थानों पर दया का 
अधिकार पढ़ने को मिलता है, कोई कहे कि साथु उपदेश 
देवे कि जीव मारने का कड़वा फल हे परन्तु आज्ञा नहीं देवे' 
उसका उत्तर है कि श्री उच्राध्ययन सत्र के १ ३१वें अध्याय में 
नित्त मुनि ने ब्रह्मदच चक्रवर्ती को आदेश किस प्रकार दिया 
कि 'अज्जां कम्प्ा३ करेहि राय! हे राजन ! जो तू भोग 
नहीं छोड़ता है तो आर्य कर्म कर | मश्च मांसादि का 
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यह भाहणों शब्द धर्म है या पाप ? तत्र वे कहे कि धर्म 
है तो फिर श्रेणिक राजा ने पाप किया ऐसा कैसे कहते 
हो १ श्रेंणिक राजा के लिये भी माहणो माहणो शब्द कहा 
है, 'हणो हणो' ऐसे शब्द तो नहीं फरमाये । और जो 
हिहोरा फिरवाया था सो तो गृहस्थ का काय है, उसमें 
क्या हिसा हो १ उसे साधु धम केसे कह्टे ! धर्म तो जीव 
रक्षा में है, श्री उत्तराध्ययन सत्र के इकक्‍्कीसवें अध्याय में 
सब जीवों पर अनुकम्पा करना कहा तथा इसी श्त्र के 
उन्नतीसवें अध्याय में दूसरे जीब को दुःखी देखकर तत्काल 
कंपित हो उसे सुखशय्या कहा, फिर श्री ज्ञाता स्रत्र में 
मेघकुमार ने हाथी के भव में शशक की दया पाली वहां 
अनुकम्पा . से संसार परित करना कहा पर अपना पाप 
टालने काः सत्र में नहीं कहा,'एंकांत / जीव दया कीधी 
जिससे धर्म: हुआ तो ' फिर दूसरों को पाप कैसे होगा ! 
यहां कोई कहे कि दूसरा किसी , जीव को हनन' करता है 
तो“उसका पाप उसी को लगता है दूसरों को इस झगड़े में 
क्‍यों पडना चाहिये ? अपने को कौनसा पाप लगता है ! 
उत्तर-श्री उपासक दशा श््र में भगवन्त ने मोतमस्वामी 
को महाशतकजी के घर क्‍यों भेजा ? मगवन्त को कौनसा 
पाप लगा १ दूसरे के झगड़े में क्‍यों पड़े १ परन्तु ऐसा 
नहीं जो उपकारी होते हैं वे तो उपकार ही करेंगे। फिर 
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पहती देखे तो बाहर निकाले, किसी समय साध्वी के भील 
की उक्षा करने हेतु साधु साथ भी रहे पढिमाधारी 
फो जलती अग्नि में से बाहर निकाले इत्यादि स्थय॑ के 
फा० करे. संभोगी का करे, वहां साधु आज्ञा नहीं देवे 
उत्ती तरह निपेध भी नहीं करे, अपना दोप दालने के 
लिए करते नहीं द, ज्ञेय पदार्थ जानते हैं परन्तु गृहस्थी 
मे एकांत पाप केसे होवे ? यदि साथ के गुण हे तो 
गृहस्थी के अवगुण केसे होवे ? तथा शृहस्थी के लिए साधु 
इतने कार्य नहीं करे, नहीं कराये शृहस्थी को मारता हो 
तो उसे निपेध नहीं करे, अनुमोदन भी नहीं करें, जितनी 
जितनी जीव रक्षा हो उतना ही धर्म है, जितना जितना 
अधम है उतना अब्रत कपाय का उदय है, उतना पाप है । 


यहां कोई कहे कि जबरदस्ती छुड़ावे तो जबरदस्ती 
छैड़ाने से धर्म नहीं होवे । कोई स्त्री भागती हो, क्लेश 
वश जाती हो, पागर्ल हो, कु में पड़ती हो, पति द्वारा ले 
जायी जाती हो उसे साधु केसे छोड़े ? केसे पकड़े ? परन्तु 
गील रखने के व अनुकम्पा के शुभ परिणाम है, व्यवहार 
में धम है इसलिए नियेध नहीं करे | दया आदि सब्र संवर 
की करणी है संबेर तो निव्॒तिं भाव है तथा प्रवृत्ति 
भाव तो शुभ आश्रव हे. इसेलिए प्रवृति भाव की आज्ञा तो 
साधु गृहस्थी को मन योग की तथा वचन योग की देते 
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त्याग कर, पंचेन्द्रिय धात आदि भारी कुकम न कर | यह 
गृहस्थी का धर्म है । सब जीबों पर अनुकम्पा करने से 
भी देवता होता हे तथा उसी सत्र के अठारहवें अध्याय में 
'अभओ पत्थिवा तुब्भ असय दाया भवाहिय! संयति राजा 
को गदभाली मुनि ने कहा हे राजन्‌ तुझे मेरे से अभय 
हैँ तू भी सब जीवों का अमय दान का दाता बन |! फिर 
इमी बत्र के पच्चीसव अध्याय में जयधोप मुनि ने विज्ञय 
धोप से कहा तू जीघ्र मंयम धारण कर' इत्यादि अनेक 
स्थानों पर आदेग दिया है | इसलिये दया, सत्य, भील, 
प्षमा, वेराग्य, तपस्था, दीक्षा तथा व्रत पचक्खाण भादि 
के आदेश देने में दोप नहीं, साथु गृहस्थ को कहे कि 
भाई ! व्याख्यान सुनो; सामयिक, पौषध, प्रतिक्रमण करो 
साचत व कंदमूल आदि का त्याग करो इत्यादि बचने 
मवंथा दोप रहित है । किन्तु यही सराग भाव से स्वार्थ- 
वश तथा स्वयं के आहार पाणी वस्त्रादि लाभ के निर्मित 
से भाषा का प्रयोग करेगा तो - साथुता में कमी आयगी 
परन्तु भाषा में दोष नहीं है | फिर ग्रहस्थी के अनेक कार्य 
है जिन्हें साधु न करता है न कराता है और न अनुमोदन 

ही करता है स््रय॑ग्रहस्थी करते हैं वहां साध पाप नहीं 

कहते अपितु जय पदाथ जानते हैं, उसका निषेध नहीं 

करे, स्वयं के स्वामी का काय करे साध्वी को नहीं में 
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भाजती उत्र के सातवें शतक में 'कम्म॑ वेयणा' एवं 'कम्प् 
निज्जरा' कहा है, वेदन करना कर्म है। निज्जरा करना 
फेम नहीं | वेदना अछग है तथा निर्जरा अठग | इसलिए 
बिना उपयोग से करे वह द्रव्य निज्जरा तथा मिथ्यात् 
की करणी निन्‍्हवादि कुदशनियों की करणी द्रव्य निज्जरा 

समकित दृष्टि की करणी भाव निज्जरा है निर्जरा 

भेद-१ अकाम निज्जरा और २ सकाम निज्जरा । 
यदि मन की अमिलापा बिना भूख, ठपा, शीत, ताप आदि 
परिषह सहन करे, अह्मचर्य आदि पाले वह अकाम निजरा, 
मन के उत्साह सहित शीत, ताप आदि सहन करना तपस्या 
फरना ब्रह्मचय पालन करना सकाम निजरा है । तथा सब 
सेंसारी जीवों के समय समय पर बिना उपयोग से सात 
आए कप टूटते हैं उसे अकाम निजेरा कहते हैं । भक्ति के 
फेल की अपेक्षा विचार किया जाय तो मिथ्यादष्टि की दान 
शील, तप, पढ़ना, मनन करना आदि सब क्रियाओं को 
पत्रगहांग सत्र के प्रथम श्रुतस्कन्ध के आठवें अध्याय में 
कम वस्ध का कारण बताया है परन्तु निर्जशा का कारण 
नहीं यह कथन निश्चय नय से परिज्ञाः की अपेक्षा है परन्तु 
दूसरा अर्थात्‌ व्यवहार नय से मिथ्यात्व शुभ करणी से 
अशुभ कर्म क्षय होते हैं और शुभ कम बांधते हैं देवता 
भमुख की गति भाप्त करता है | श्री उत्तराध्ययन ब्त्न के 
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हैं, परन्तु काय योग की आज्ञा नहीं दे, उसका क्‍या 
कारण है १ उसका उत्तर है कि मन वचन ( यहां मूल 
पुस्तक में काया के योग को भी चौस्पर्शी में लिया है जो 
भगवतीसत्र शतक १२ उद्देश्य ५ के पाठ से विपरीत हे | इसलिए 
यहां से काम योग को हटा दिया है ) का योग चौस्पश्ञी 
है, इसलिए नई हिंसा नहीं होती तथा काया का योग आठ 
स्पर्शी है. इसलिए किसी समय अयत्ना का स्थान है, 
इसलिए साथु ग्ृहस्थी को प्रवत्ति भाव में दों योग की 
आज्ञा देते हैं, परन्तु साथु गृहर्थी को काय योग की आशा 
नहीं देते तथा संभोगी को देते हैं परन्तु संबर वह धर्म है । 
इस प्रकार संवर तत्व का परिचय हुआ | 


निजरा तत्त्व का परिचय कराते हैं, इसमें दो योग 
की आज्ञा दी हे, काय योग की आज्ञा साधु को क्षय किये 
हुए पद्गल विपाक से तथा प्रदेश से उदय आने पर वेदना 
भोगकर स्थिति पूर्ण कर क्षय किये तथा १२ भेदी तपस्या 
से क्षय किये कर्मों के पुदूगल निजेर निर्जरे ऐसे पुदुगलों 
को द्रव्य निजरा कहते हैं तथा जिन पुदूगलों के निजरने 
से अर्थात्‌ क्षय करने से जीव उजला हआ तथा वीर्यान्तराय 
के क्षयोपक्षम से तपस्या आदि का करना भाव निजररा है 
परन्तु वास्तव में तो निजरा का जीव को झुद्ध करने की 
स्त्रभाव है, इस कारण जीव का गुण जानना । क्योंकि 
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तीव को पाप नहीं लगता है! ऐसा कहने वाले दुवचन के 
बहने वाले दुष्ट परिणाग के स्वामी है, यदि ऐसा 
हो तब तो जप, तप, क्रिया सभी निर्थक हो जाती है,किन्तु 
ऐप नहीं है निजेरा शुभ परिणाम से होती है | भोग तो बंध 
हेतु हैं, लेकिन समकित के कारण तीत्र बंध नहीं पड़ते । 
श्री आचारांग सत्र के पहिले श्रतस्कन्ध के तीसरे अध्याय में 
प्मदिद्ी न करेह पा! कहा है जिसका कोई ऐसा अर्थ 
फरते हैं कि समकित उष्टि को पाप नहीं लगता, यह बात 
एकान्त दुनव की स्थापना है । क्‍योंकि श्री भगवती सूत्र 
उब्बीसवें शतक के सत्ताइमवें उ्द श्य में कहा है कि 
नर में गुणस्थान तक पाप लगता है | पाप के बंध की 
भेक्षा समकित दृष्टि के बंध के कारण के चार चार भांगे 
मिलते हैं, इसलिए मरागी को पाप तो समय समय पर 
एंगता है दीतरागी को नहीं लगता है तथा इस पद में तो 
गुर शिष्य को उपदेश देते हैं कि--हे ! शिष्य जन्म मरण 
जराबस्था के दुख देखकर समकित दृष्टि पाप नहीं 
फेरे हैं, इस प्रकार यह उपदेश वचन है तथा दूमरा 
नये पर मंत्ति बच्चा” परम मुक्ति का कारण जानकर 
मक्ति निमित्त समदृष्टि पाप नहीं करते फिर तीसरा 
अथ सम्कित दृष्टि होने के पंश्चात्‌ संसार में १५ भव करे 
अधिक नहीं करे । क्‍योंकि समकित दृष्टि होने पर तीत्र 
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सातवें अध्याय की १६वीं गाथा में 'लाभो देव गई भवे' 
कहा है यह व्यवहार नय की अपेक्षा समुच्चय वचन कहां 

किर श्री भगवती खत्र के आठव शतक के दसव उद्दृ श्य 
में आराधिकपन कहा है, इम्रलिए क्रिया का फल मीठा है 
लेकिन समकित के बिना मुक्ति नहीं है इसलिए अकाम 
निर्जेरा एक व्यवहार नय में ही क़ही हे किन्तु समकित 
दृष्टि की जितनी भी क्रिया है वे सब मुक्ति का. कारण-है 
शुभ क्रिया से कम क्षय होते हैँ अर्थात्‌ अश्युभ विषय क्पाय 
आदि सेवन करने से पूव में जो कम बन्धे थे वे क्षय होते 
हैँ, झ़ुभ भोगावली कम भोगे बिना नहीं छुटते ह इसलिए 
भोगते हैं परन्तु उन्हें विरक्त भाव से रूक्ष. भावों से सेवन 
करते हैं अन्तरगत भाव से संसार , में नहीं लुभावे, जिस 
प्रकार धाय माता वाठक को खिलाती है परन्तु अन्तर 
हृदय में स्वयं का नहीं जानती है उसी प्रकार उदासीन 
भाव से विषय आदि सेवन करते हैं, मिथ्यात्व रूप, रस के 
बिना चिकने कर्म नहीं बांधते हैं, सम्यकदृष्टि रस से अल्प 
कम बांधते हैं तथा समकित दृष्टि जीब के अशुभ ल्ेश्या मे 


आयुष्य का बंध नहीं होता है । इसलिए पूथ संखित कम 
की निजरा होती है । 


यहां कोई ऐसा कहे कि 'ज्ञानबंत के भोग सभी निजरा 
के कारण है, परन्तु बंध के कारण नहीं,, समकित दंथ्टि 
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छेशी, राग 5 प्‌ पतला कर नवग्रेवेयक तक जाने बाले की 
भेक्ता समकित दृष्टि महा आरम्भ परिग्रहवन्त महाकपायी 
भशुभ योगी, हिंसक, ऋष्णलेशी होते हुए भी अल्पकर्मी है 
अल्प आश्रवी है निश्चय शीघ्र मोक्ष गामी है इसलिए जो 
पर्मी है उसे ज्ञान दर्शन दोनों साधना का धर्म है, एक 
पारत्र साधना नहीं है । किन्तु मिथ्यात्वी के तो ज्ञान दर्शन 
दोनों नहीं हे एक द्रव्य चारित्र है जिस कारण से पांच 
आश्रव के पांच अंक हल्के हैं परन्तु सम्यग्दष्टि के तो पहला 
है ही नहीं अतः चार अंक भारी होवे तब भी पांच को 
नहीं पहुँच सकते हैं इसलिए समकित दृष्टि की सकाम 
निजरा है ऐसी निजरा शुभ योग से उत्पन्न होती है, इस 
निजरा के अनशन आदि बारह भेद है जो सब जीवों पर 
है, उत्तम करणी से कर्म निजेरा होती है,तप करना, ध्यान 
घरना, सूत्र पहना मनन करना, सीखना, धमं कथा करना, 
निर्दोष स्थान सेवन करना, कायोत्सगं करना, विनय 
पंयावच्च करना, प्रायश्चित लेना, रस त्याग करना 
भीक्षाचरी में अभिग्रह कर घूमना, उणोदरी तप _ करना 
आदि निजरा के स्थान है । ऐसी निजरा से कम क्षय होते 
हैं, अन्तर आत्मा शुद्ध होती है. इसलिए धरम कहते 
प्रकार निजरा तत्त्व का परिचय हुआ । 


बंध तत्त्व को परिचय देते हैं---.शिष्य ने गुरु से पूछा 
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भाव से पाप नहीं करते हैं इसलिए अधिक बंध नहीं होता 
७ ४ 
परन्तु पाप का में भाव नहीं रखें तमी १५ भव का वर्णन 
है, क्योंकि समकित प्राप्त करने के वाद मिथ्यात्व की 
( नहीं 
करणी कर पाप कम नहीं करता है इसलिए समय समय 
0 छ के (0 | 
पर कम हल्के होते हैं, समय समय पर कम बँधते भी हैं, 
निजेरा भी होती है, परन्तु बंध अल्प है, निर्जेरा अधिक दे 
किसी करणी से अधिक बंध होते के हैं, किसी करणी से 
अधिक निजरा होती है, परन्तु निजरा की अपेक्षा बंध अल्प 
होते हैं, इसलिए शुद्ध होकर प्रक्ति पाता है, मिथ्यात्वी के 
समय समय पर कम बंधते हैं तथा समय समय पर टूटने 
हैं पर फिसी अवस्था में अधिक बंधते हैं और अल्प टूटते 
हैं इसलिए भारी होते हैं और इकेन्द्रियादि जाति में या नके 
आदि गति में उत्पन्न होते हैं, किसी समय अल्प बंधते 
तथा अधिक निजरते हैं जिससे तुबड़ी के समान हल्कों 
होकर उत्कृष्ट नव ग्रेवेयक तक उत्पन्न होते हैं परन्तु निधन 
में मुक्ति का मार्ग नहीं है । संसार में सुख दुख दोनों पाते 
है शुभ क्रिया का फल मीठा है उन्हें भोगे । मिथ्यार्धष्टि 
की अपेक्षा समकित दृष्टि निश्चय में अधिक है, यदि 
कीई मिथ्यात्वी, बाल तपस्त्री तथा निनन्‍्हवादी अल्प- 
मिथ्यात्वी आरम्भ, परिग्रह रहित, अप्रमच कपाय को 
उपशमन कर शुभ योग शुभ ध्यान में बतेने वाला शुल्क 
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जब कम रहित है तो संसार में सुख दुःख कैसे पाते हैं 
पद कप रहित जीव संसार में भ्रमण करेंगे तो सिद्ध भी 
भ्रमण करंगे. परन्तु वे घूमते नहीं हैं इसलिए नहीं मिलती 
(४) प्रश्न--हे स्वामिन्‌ ! जीव का. स्वरुप केसा हे १ 
उत्त--जीव तथा कप्त इन दोनों का अनादि काल का 
पंयोग है । नये उत्पन्न नहीं हुए । (४) प्रश्न--हे स्वामित्‌ 
जीव तथा कर्म का अनादि काल का संयोग है तो जीव व 
फेम का संयोग कैसे छूटता है! उत्तर--जेंसे घातु और मिट्टी 
का पंयोग अनादि का है किसी ने: किया नहीं परन्तु 
अग्नि के संयोग से दोनों ही अलग होते हैं, उसी प्रकार 
जीव व कर्म का संयोग ज्ञान, दर्शन, चारित्र तथा तप के 
उपाय से छूटता है । जीव व कमं अलग अलग होते हैं । 
(६) प्रश्न--हे स्वामिन ! कम किसने किये तथा कम 
करने का स्वाभाव क्रिसका है  उत्तर--व्यवहार नय से 
तो जीव ने कर्य किये हैं परन्तु निश्चय नय से तो जीव 
करे का कर्ता नहीं है । कम का कर्ता कमे है कि कम 
का कर्ता आअ्व है १ यदि जीव करता है तो सिद्ध भी 
जीव है वे क्‍यों नहीं करते * उचर--संयोगी जीव कम 
सहित है अतः वह पुराने कर्मों से नये कर्म ग्रहण करता 
है, इस न्याय से कर्म का कर्ता कम है। द्रव्य कर्म वर्णादि 
सहित कर्म बर्गणा के चौस्पर्णी स्कन्ध द्रंब्य कम को ग्रहण 
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कि हे स्वामी ! पहिले कम तथा वाद में जीव यह बात 
मिलती है या नहीं ? गुरुजी ने फर्ताया कि हे शिष्य ! 
यह बात नहीं मिलती है | तब शिश्य ने कहा यह बात 
कैसे नहीं मिलती? उत्त---जीव्र बिना कम किसने किया; 
इस कारण से उपग्र क्त वात नहीं मिलती है । (१) फिर 
शिष्य ने पूछा कि हे स्वामिन्‌ ! पहले जीव तथा बाद में 
कर्म यह बात मिलती है कि नहीं ? गुरुजी ने कहा, यह 
बात भी नहीं मिलती, शिष्य ने कहा यह बात क्‍यों नहीं 
मिलती ? गुरुजी ने कहा यदि पहिले जीव कर्म रहित है 
तो नये कम लगते हैं ऐसा मानना होगा और जब जीव 
के नये ऋत लगेंगे तो अजीव को भी लॉगे, सिद्ध को भी 
लगेंगे जो कदापि सम्भव नहीं है । इसलिए यह बात नहीं 
मिलती है । (२) शिष्य ने पूछा कि हे स्वामिन्‌ ! जीव 
तथा कप दोनों साथ ही उत्पन्न हुए यह बात मिलती है 
कि नहीं १ गुरुजी ने फरमाया कि यह भी नहीं मिलती 
प्रश्न--क्ष्यों नहीं मिलती १ उत्तर-- ऐसा करने से जीव 
तथा कम दोनों की आदि होगी नये उत्पन्न हुए मानना 
होगा, यदि जीव नये उत्पन्न होंगे तो संसार में नहीं 
समार्येगे इमलिए नहीं मिलती है | (३) प्रश्न-हे स्वामिन्‌ ! 
जीव कर्म रहित है यह बात मिलती है कि नहीं ? उत्तर- 
नहीं मिलती | प्रश्न--क्यों नहीं मिलती १ उत्तर--यदि 
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हे हैं इसलिए घड़ा का कर्ता घड़ा है ऐसे ही जीव को भी 
में कहते हैँ इसलिए कर्म का कर्सा कर्म है पर जीव नहीं । 


पंधके चार भेद कहते हैं--(१) प्रक्ृति बन्ध (२) 
बन्ध (३) अनुभाग बन्ध तथा (9४) प्रदेश वन्ध 
एक भय ज्ञानने के लिए मोदक का दृष्टान्त कहते हैं । 
फोई लडू वायु का शमन करता है, कोई पिच का 
अमन करता है कोई श्लेश्य का शमन करता है कोई धातु 
इद्धि करता है, इसी तरह कोई प्रकृति ज्ञान का आवरण 
फेती है, कोई दर्शन का आवरण करती है, कोई चरित्र 
के आपरण करती है, कोई सुख देती है, कोई दुख देती 
उसे प्रकृति बन्ध कहते 
. जैसे किसी मोदक (लड् ) की स्थिति पन्द्रह दिन की 
की एक मास की तत्पश्चात्‌ विनाश हो जाता है 
बसे ही किसी प्रकृति की बीस क्रोडा क्रोड़ी सागर की 
स्थिति किसी की तीस क्रोड़ा क्रोड़ी सागर की स्थिति किसी 
की ७० क्रोडाक्रोड सागर की स्थिति होती है इतने समय 
परमाणु सचा में रहे फिर नाश हो जावे उसे स्थिति बन्ध 
कहते हैं ।२ 
जैसे कोई लड्ड_ चार गरुणी शकर के रस में बनते हैं 
कोई तिगुनी, कोई दुगुनी तो कोई बराबर शकर में बनते 
हैं इसी प्रकार कोई प्रकृति चौठाण वड़िया रस में कोई 
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करते हैं और भाव कम राम हपष मोह आदि जीव के + 
अशुद्ध परिणाम भाव कर्म के कर्ता है जीव चेतना ज्ञान . 
अज्ञान लक्षण वाला है ज्ञान अज्ञान चेतना आदि से सहित 
है सभी द्रव्य अपना २ कर्ता है, परन्तु पर भाव के कर्ता 
नहीं है | श्री उत्तराध्ययन घ्त्र के बीसवें अध्याय में कहा 
है | 'अप्पा कचा विकता या! अर्थात्‌ आत्मा को कत्तों 
कहा है । यहां कपाय आत्मा, योग आत्मा भाव कर्म के 
कर्ता है इस अपेक्षा से कहा है परन्तु कषायादि आत्मा 
पुदूगल है तथा भाव कर्म के कर्ता रागादि परिणाम है 
उसके सुख दुःख के वेदन करने करने वाले भी रागादि हैं 
परन्तु व्यवहार से कम का कर्ता जीव है ,अजीव नहीं है,यदि 
अजीब कम करे तो फिर ,घट्ट पद्टादि क्‍यों नहीं करते हैं ! 
इसलिए अकेला जीव भी कर्ता नहीं हे तथा अकेला पुदूगल 
भी कर्ता नहीं हैं । जीव कम पुदुगल के संयोग से कर्म 
करता है ओर इन सब कर्मों के बंधन का उपाय आश्रव हैं 

पुदूगल जीव का अध्यवसाय भी है अतः दोनों से कम 
उत्पन्न होते हैं । जसे घड़े का बनाने वाला कुम्हार । कुम्हार 
के अध्यवसाय बिना घड़ा नहीं बनता तथा मिट्टी और चाक 
के बिना भी घड़ा नहीं बनता इसी तरह अध्यवसाथ और 
पुदूगल के बिना कम नहीं होते | दोनों के संयोग से कम 
उत्पन्न होते हैं एवं भूत नय से तो कुम्हार को ही पढ़ा 
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है 
हे हैं इसहिए घड़ा का करता घड़ा है देसे ही जीव को भी 
मं कहते हैं इसलिए कर्म का कर्चा कर्म है पर जीव नहीं । 
... , व के चार भेद कहते हैं---(१) प्रकृति बन्ध (२) 
स्थिति न्‍न्‍्ध (३) अनुभाग बन्ध तथा (४) प्रदेश वन्ध 
के अथे जानने के लिए मोदक का दृष्टान्त कहते हैं । 
रेड, वायु का शमन करता है, कोई पिच का 
पतन करता है कोई श्लेश्म का शमन करता है कोई धातु 
इैद्धि करता है, इसी तरद कोई प्रकृति ज्ञान का आवरण 
करती है, कोई दर्शन का आवरण करती है, कोई चरित्र 
५ रण करती है, कोई सुख देती है, कोई दुख देती 
! उसे प्रकृति बन्ध कहते हैं । १ 
. असे किसी मोदक (लड्ड,) की स्थिति पन्द्रह दिन की 
पे शिप्ती की एक मास की तत्पश्चात्‌ विनाग हो जाता है 
[ ही किसी प्रकृति की बीस क्रोड़ां क्रोड़ी सागर की, 
स्थिति किसी की तीस क्रोड़ा क्रीड़ी सागर की स्थिति किसी 
फी ७० क्रोड़क्रोड़ सागर की स्थिति होती है इतने समय, 
परमाणु सा में रहे फिर नाश हो जावे उसे स्थिति बन्ध 
फेते हैं (/.. ' 
जैसे कोई लड्ड, चार गुणी शकर के रस में बनते हैं 
फोई तिगुनी, कोई दुगुनी तो कोई बराबर शक में बनते 
हें इसी प्रकार कोई प्रकृति चौठाण वड़िया रस में कोई 
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तिवण बडिया रम में कोई दृटाण बढ़िया सम में कोई 
एक ठाणा बटिया रस में होती है इसीलिए योग के प्रताप 
से कर्म ग्रहण काने हैं, उम्ममें क्पाय के श्रताप से ग्स पड़ता 
*! अनन्तासुबन्धी कपाय में पाप प्रक्रेनि का चौटाणवरडिया 
रत अग्रत्याग्यानी में ब्रिठाण, प्रत्याख्यानी में दुदाण, 
मंजर में एकठाण वडिया रस सत्तर प्रकृति का हावे, और 
इण्य प्रद्धति का एक्ठाण बढ़िया रस होवे, इसलिए अनन्ता- 
सुवन्धी कपाय में पृण्य प्रकृति का एक ठाणबढिया रस, 
अप्रत्याख्यानी में दुराण, प्रत्या्यानी में भी ठाण, मंजल 
मा चौंठाण ब्रढिया रस होता है यहां शुभ प्रकृति का रस 
इज रस के धप्टांत से समके । तथा अशुभ प्रगति का रस 
निम्ब के इृष्टान्त से समझे, यह अनुभाग बन्ध हे ।३ 

जसे कोई ल/, पाव भर का कोई आशा सेर का कोई 
सेर का, उम्री ताइ एक कर्म प्रक्ृति के परमाश अभत्री 
से अनन्त गुणा है किसी के थोड़ा किसी के अश्रिक यह 
प्रदेश बन्ध है ।४ ये बार प्रकार का बन जीव की साथ 
छोलि भूत है परन्तु का और जीव की तरह अलग नहीं 
तिल और तेल की तरह एक रूप है, परन्तु कंचुक की तरह 
नहीं यह बन्ध् तत्त्व तेरहवें गुणस्थान तक है जहां आश्रव 
है वहां बन्ध है, बन्ध का विकार पृण्य पाप हैं, थे चार 
आश्रव की करणी से उत्पन्न होता हैं, यद्द बन्द तत्तत का 
परिचय हुआ | 
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सेव पुण्य पाप के बन्ध वे उदय के भांगे कहते हैं । 
(पुण्य अक्रेठ़ा बन्धता है तथा अकेला उदय आता है। 
२-पुण्य अकेला बन्धता है तथा पाप उदय आता है। 
र-पृण्य अकेला बांधे परच्तु उदय नहीं आवे ऐसे ही क्षय 
होगे । ४-पृण्य अक्केछा बांधे वक्र सन पाप योग होवे । 


*-पाप बांधे तथा पाप उदय में आवे । 

र-पाप बांधे तथा पुण्य पाप दोनों उदय में आवे | 

रे-पाप बांधे तथा वह क्षय हो जावे । 

हे बांघे वह पुण्य रूप में परिणामे और पुण्य उदय 
आब | 


दोनों साथ ही बांधे व साथ ही भोगे । 

२-दोनों साथ बांधे उसमें से पाप पहिले उदय आबे 
और पुण्य बाद में उदय आये । 

३-दोनों साथ बाँधे उसमें से पुण्य पहिले उदय आबे 
और पाप बाद में उदय आदे । 

४--दोनों साथ बांधे और दोनों ही क्षय हो जायें । 


१--एक बांधे तथा दो भोगे । 
२-दो बांधे तथा एक भोगे | 
३-एक ही बंधे और एक ही भोगे । 
४--दो बांधे और दो भोगे । 


जन्‍कन- 
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१-पुण्य बांधे व पृण्य भोगे । 


२-पृण्य बांधे व पाप भोगे । 


३-पाप बांधे व पुण्य भोगे । 
४-पाप बांधे व पाप भोगे । 


१-पृण्य बांधे व पुण्य भोगे । 
२-पुण्य बांधे व पुण्य भोगे । 
३-पुण्य बांधे व पुण्य भोगे । 
४-पृण्य बांधे व पुण्य भोगे । 


१-पाप बांधे व पाप भोगे । 
२-पाप बांधे व पाप भोगे । 
३-पाप बांधे व पाप भोगे । 
४-पाप बांधे व पाप भोगे । 


१-शुभ नाम मिले शुभ । 

२-शुभ नाम मिले अशुभ । 
३-अशुभ नाम मिले शुभ । 
४-अशुभ नाम मिले अशुभ । 


१-पुण्यानुबन्धी पुण्य । 
२-पुण्यानुबन्धी पाप । 
३-पापानुबन्धी पुण्य । 
४-पापानुबन्धी पाप । 
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*-दोनों बांधे उसमें से पाप क्षय हो जावे तथा पुण्य 
उदय आवे | 

“दोनों बांधे उसमें से पुण्य क्षय हो जावे तथा पाप 
उदय आवे । 

२-दोनों बांधे और दोनों ही क्षय हो जावे उदय नहीं आवे । 

४-दोनों बांधे तथा दोनों ही उदय में आवे । 

(-पुण्य का पुण्य होवे । 

२-पुण्य का पाप होवे | 

२-पाप का पुण्य होवे। 

४-पाप का पाप होवे । 


*-पृष्य में पुण्य होवे । 

२-पुण्य में पाप होवे । 

२-पाप में पृण्य होवे | 

४-पाप में पाप होवे। 

१-पुण्य में पुण्य की भति । 

२- पुण्य में पाप की मति । 

३-पाप में पुण्य की भति | 

४-पाप में पाप की भति | 

१-दोनों बांधे और दोनो परिणमें एक पाप उदय आचे | 

२ दोनें बांघे और दोनों परिणमें एक पृण्य उदय आये | 
इस पकार बंध तत्व के भांगे बताये ह । 
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मोक्ष तत्व का परिचय कहते हैं । मोक्ष के दो भेद 
१-द्रब्य मोक्ष तथा २-भाव मोक्ष । १- (मुक्ति) छूटना यह 
द्रव्य मोक्ष है । २-कर्म छूटने से जीव उजला होवे वह 
भाव मोक्ष है, मोक्ष जीव का निज गुण है, इसलिए 
द्रव्य से छूटना यह द्रव्य मोक्ष अशुभ भाव से छुटना यह 
भाव मोक्ष है अंशतः कर्म क्षय होने वह निजरा है तथा 
सम्पूर्ण कम क्षय होवे वह मोक्ष है । किसी अपेक्षा से 
संसारी जीव को भी मोक्ष कह सकते हैं | श्री उत्तराध्ययन 
पत्र के तेरहवें अध्याय में कहा हे कि सब्ब सुचिन्न॑ सफल 
नराणं, कडाण कम्माण न मोक्ख अत्थि! तथा श्री भवती 
ब्रत्र के पहले शतक के चौथे उद्देश्य में जेरइय सच्चा जाव 
वेहता मोक्खो नत्थि, अवेधत्ता तसावा झोसइचा' उत्तरा- 
ध्ययन सत्र में कम तोड़न का उपाय निजरा बताया है 
और कर्म टूटने से आत्मा शुद्ध होती है, वही मोक्ष है । 
जसे नाला (नहर) द्वारा पानी निकालकर अन्दर से रत्न 
निकाले. बसे तालाब के समान जीव और आश्रव रुपी नाला 
रोकने से संवर, अरहट के समान नि्जरा, इस साधना से 
जितना तालाब खाली होता है, उतने ही कर्म से मोक्ष 
हुआ कहलाता है अर्थात्‌ ज्ञान रुपी रत्न उतना ही समीप 
हुआ जैसे पानी का उलीचना वैसे निर्जरा | मस्तक का 
शुद्ध होना मोक्ष है 'तवसा या झोसइता था इति बचनात' 
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पसाण के समान निजेरा खड़ग का निर्मेल होना वह 
| यदि ऐसा नहीं माने तो केवली के कितने कर्मों 
फवंध! तथा कितने का मोक्ष ?* यदि चार कम का 
मेक्षि कह तव भी उद्देश्य सोक्ष ही है । यह प्रकृति की 
गश्ा भी मोक्ष है । एक प्रकृति के उत्तर परमाणु खिसकने 
भी होगा, तथा कर्म क्षय करके सिद्ध होते हैं उन्हें भी 
भेध्ा से मोक्ष कहते हैं इसलिए श्री नवतत्व प्रकरण ग्रंथ 
तो मोक्ष सिद्ध को ही कहा है, तथा श्री उत्तराध्ययन 
पत्र के बीसव॑ अध्ययन में मोक्ष के चार मार्ग कहे हैं 
! ज्ञान, २ दर्शन, ३ चारित्र, 9 तप, यहां ज्ञान के दो 
भेद १ द्रव्य ज्ञान, २ भाव ज्ञान | द्रव्य ज्ञान-ज्ञान 
अजान, उपयोगवंत तथा पत्र लिखा हुआ, पुस्तक तथा 
जाणग शरीर, भव्य शरीर और भिथ्यात्वी का पढ़ना, 
गुनना, यह द्रव्य ज्ञान है और समकित दृष्टि का पढ़ना, 
गुबना, जानपना, यह भाव ज्ञान है। ऐसे ही दर्शन 
चारित्र तथा तप जाने, ये चार भेद मोक्ष के हैं, उसमें 
मिथ्यात्वी को देश से व्यवहार नय की अपेक्षा मोक्ष है, 
परन्तु निश्चय नय की अपेक्षा मोक्ष नहीं समकित दृष्टि 
को व्यवहार निश्चय दोनों नय की अपेक्षा मोक्ष है | इस 

प्रकार मोक्ष तत्व का परिचय कहा है । 

॥ इत पांचवां परिचय द्वार समाप्तम्‌ | 
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के जेट्टा प्रश्न हार #& 





१ ज्ञीब तत्व छः में कौनसा ? नौ में कॉनसा १ छः 
अर्थात्‌ पट द्रव्य में जीव द्रव्य है और नौ तत्त्व में भी जी 
तत्व है तत्त्त की अपेक्षा से जीव रसंवर निजरा एवं मोक्ष । 
२ अजीब तत्व छः में कौनसा ? नौ में कौनसा १ छः में 
पांच द्रव्य अजीब है और नो में अजीव, पण्य, पाप आभ्रेव 
तथा बंध ये पांच तत्व अजीब हैं । ३ पृण्य छः में कौनसा ! 
नो में कौनसा ? छः में पृण्य पृदूगल द्रव्य है, और नो में 
पण्य आश्रव बंध अजीब ये चार तत्व पृण्य है। ४ पाप 
छः में कौनसा ? नौ में कौनसा ९ छः में पाप पृदूगल द्रव्य 
है ओर नी में अज्जीव, पाप; आश्रव तथा बंध ये चार तल 
पाप है । ५ आशभ्रव छः में कौनसा ? नो में कौनसा ? 
में आभ्रव पदगल द्रब्प है और नौ में अजीव, पृण्य पाप 
आश्रव तथा बंध ये पांच तत्व आश्रव है । ६ संबर छः 
कन्सा १ ने। मे कॉनसा १ छ$ में जीव द्रव्य का निज 
गुण है और नो में संबर तत्व हैं, ७ निजंरा छः 
फोनसा १ ने में फोनसा १ छ में जीव द्रव्य का नित्र शुण 
है ओर ने। में निजरा तत्व है। ८ बंध छः में कॉनसा * 
नो में कौनसा ! छः में पुद्गल द्रव्य का परिणाप्र और नी 
में पुण्य, पाप, आश्रव, बंध तथा अजीब ये पांच तत्त 
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है। ९ मोक्षछः में कौनसा ! नो में कौनसा? 
ह! में जीव द्रव्य का निज गुण और नौ मोक्ष तत्त है । 
नय की अपेक्षा से कहते हैं | पण्य, पाप, आश्रत्र 
एप बंध इन चार तत्त्व के भाव जीव के अध्यवसाय है । 
़्य की अपेक्षा कम पदुगल है। इस अपेक्षा से छः 
जीव को पुदूशगल कहते हैं और नौ तत्त्व में जीव, अजीब, 
एप्प, पाप, आश्रव तथा बंध कहते हैं ! एक अपेक्षा से 
शैध योग को भी निजेरा कहते हैं. एक अपेक्षा संबर भी 
कहते हैं और मोक्ष भी होता है। ऐसे भाव पुण्य निजंरा 
शी करणी से होता है, इसलिए निजेरा भी कहते हैं 
पन्तु पुर्य नय में पण्य पाप आश्ृव, बंध ये चार जीत 
अशुद् करने का स्वभाव हे । 
जीव को संसार में भ्रमण कराने के हेतु हें. इमलिए 
नई जीव के निज गुण नहीं कहते हैं ये तो कम के ग्रुण 
बतः जीव तत्तत में नहीं हे तथा संवर, निजेरा तथा 
इन तीनों का जब को झुद्ध करने का स्व्रभाव है 
संसार घटाने का उपाय है, इस अपेक्षा से ये जीव के निज 
गुण है, अतएव 'एवं भूत' नय की अपक्षा जीव के भुण 
को जीव कहते हें इस अपेज्ञा छः में जीव कहे तो दोष 
नहीं, यह भी व्यवहार है. निश्चय लक्षण दो हैं; 
उत्तराध्ययन पत्र के अड्ठाइसब्रे अध्याय में कह हे कि. 
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& छट्टा प्रश्न द्वार & 
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(४) 
१ जीब तत्व छः में कौनसा १ नों में कानसा $ थे'॥ 
अर्थात्‌ पट हृब्य में जीव द्रव्य है और नो तत्त्व में भी जीव + 
तत्त्व है तत्त्व की अपेक्षा से जीव मंबर निजरा एवं मीक्ष । 
२ अजीब तत्व छः में कौनसा ? नौ में कौनसा ! #: में ' 
पांच द्रव्य अजीव है और नो में अजीब, पण्य, पाप आओर््रेत 
तथा बंध ये पांच तत्व अजीब हैं । ३ पण्य छः में कौनसा 
ने! में कौनसा १ छः में पृण्य पृदृगल द्रब्य हे, और ने में 
पण्य आश्रव बंध अजीब ये चार तत्व पण्य है। ४ पाप 
छः में कनसा १ नो में कौनसा १ छः में पाप पुदुगल द्रव्य 
है और नो में अज्ीव, पाप; आश्रव तथा बंध ये चार तल. 
पाप है । ४ आश्रव छः में कौनसा १ नौ में कौनसा १ थः.. 
में आश्रव पदुगल द्रव्य है और नो में अजीव, पृण्य पाप 
आश्रव तथा बंध ये पांच तत्व आश्रव है । ६ संबर छः 
कौनसा १ नो में कौनसा ९ छ में जीव द्रव्य का निज 
गण है और नो में संवर तत्व हैं, ७ निजेरा छः 
कौनसा ? नी में कौनसा १ छः में जीव द्वव्य का निज्र गुण 
है और ने। में निजरा तत्त्त हे । ८ बंध छः में कं।नसा ! 
नौ में कौनमा ? छः में पुद्गल द्रव्य का परिणाम और नो 
में पुण्य, पाप. आश्रव, बंध तथा अजीब ये पांच तक्त 
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परे। ९ मोक्ष छः में कौनसा १ नो में कौनसा: 
4 | जीव द्रब्य का निजञ्ञ गुण ओभीर नो मोक्ष तत्त्व है । 


गय की अपेक्षा से कहते हैं । पुण्य, पाप, तह 
पावंध इन चार तत्व के भाव जीव के अध्यवसाय हे । 
ख्य की अपेक्षा कम पुदुणल है। इस अपेक्षा से छः में 
ज को पुदुगल कहते हैं और नौ तत्त्व में जीब, अजीव , 
पुण्य, पाप, आश्रव तथा बंध कहते है! एक अपेक्षा से 
ञ्प योग को भी निजेरा कहते हैं. एक अपेक्षा संव॒र भी 
कहते है और मोक्ष मी होता है । ऐसे भातर पुण्य निजरा 
की करणी से होता है, इसलिए निरजरा भी कहते हैं, 
एल्तु मुरुय नय में पुण्य पाप आ#व, बंध ये चार जीब 
को अशुद्ध करने का स्वभाव है । 

जीव को संसार में भ्रमण कराने के हैंतु हैं इसलिए 
इन्हें जीव के निज गुण नहीं कहते दें ये तो कर्म के गुण 
है अतः जीव तत्त्व में नहीं है तथा संवर, निजेरा तथा 
मोक्ष इन तीनों का जँश्व को शुद्ध करने का स्त्रभाव हे, 
संसार घटाने का उपाय है, इम अपेक्षा से ये जीव के निज 


गुण है, अतएव एज भृत' नय की अपेक्षा जीय के गुण 
को जीव कहते हैं; इस अपेशा ऊः मे जीव कहें तो दोष 
नहीं, यह भी व्यवहार है। निश्चय उस. दो हैं. श्री 


उत्तराध्ययन चेतन के' अट्टाइसवें अध्याय में कहा है. कि 
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'चठकारण संजुच्त नाण दंसण लक्खणोी' इति वचनात्‌ , 
चारित्र तप ये ज्ञान के उपकरण हैं, सिद्ध में चारित्र संवर 
नहीं है, तथा द्रव्य तो उपचारिक नय में है, परन्तु परमाये 
में नहीं । 

अन्य प्रकार से नव तत्व दिखाते है, ज्ञान द्रव्य व! 
में कौनसा १ नौ में कौनसा १ छः में जीव का निज गुण 
है इसलिये जीव द्रव्य है । नौ में जीव का गुण तथा मीक्ष 
है ?, चारित्र छः में कौनसा १ नौ में कौनसा १ छः में जीव 
के पर्याय, नौ में जीव, संवर, निजरा तथा मोक्ष । ? ज्ञता 
कौन है १ २ ज्ञेय कौन है १ और ३ ज्ञान कौन है १ ज्ञाता 
जीव, ज्ेय जीवा जीवादि छः द्रव्य, नौ तत्व और 
ज्ञान जीव का निज शुण है ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी 
का क्षयोपशम व जान पना ९ श्रद्धा करने वाला कौन है 
२ श्रद्धा योग्य कौन है १ ३ श्रद्धा कौन है १ श्रद्धा करने 
वाला जीव है, श्रद्धा योग्य छः द्रव्य, नौ तत्व है, श्रद्धना 
यह जीव का निज गुण है दर्शन मोहनी का क्षयोपशम 
श्रद्धना ऐसे चरित्र का स्वामी जीव है एवं चारित्र-पांच 
आश्रव का त्याग करना है, यह जीव का गुण पर्याय, 
चारित्र मोहनी का क्षेयोपक्षम है। १ ध्याय कौन है ' 
२ ध्येय कौन है १ ३ ध्यान कौन है १ ध्याने वाला जीव 
है, ध्येय जीव पंच परमेष्ठि तथा छः द्रव्य, नौ तत्त् है | 


लत ए 
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शानजो ध्याया जावे अर्थात्‌ ज्ञान तथा योग निरोध के भेद । 
पहने वाला कौन है ९ चलने वाला जीव तथा पुदूगल है । 
चलने में सहायता दे बह धर्मास्तिकाय है, चलना यह 
गति परिणाम है, स्थिर रहे वह कौन है १ स्थिर रखें वह 
फोन है ! स्थिर रहने वाले जीब एवं पुदुगल स्थिर रखने 

सहायता अधर्मास्तिकाय देवें। स्थिर रहना यह 
स्थिति परिणाम है। अवगाहन करने वाला कौन हे ९ 
अपगाहन करने वाले जीवादि छः द्रव्य हैं। अवगाहना 

सहायता देवे बह आकाशास्तिकाय है | नवीनता जीर्णता 
किसकी है १ नवीनता व जीर्णता जीव व्‌ पुदूगल की है । 
व्यतीत होने वाला कौन है. १ व्यतीत होने वाला काल हैं । 
नवीनता व जीता का करने वाला भी काल है। भोगे व 
ग्रहण करे वह कौन है १ भोगे व ग्रहण किप्तका करे ९ 
भोगे व ग्रहण करने वाला जीबर है, भोगना ग्रहण करना 
लेना, छोड़ना, पुदगल का होता हे । कर्ता कौन है! 
किया जाने वाढा कौन है १ कर्ता जीव हे, किये जाने वाले 
कम हैं। उत्पन्न होने बाला कौन है १ उपजाने वाला कौन हू 
उत्पन्न होवे वह कम, उपजाबे बह जीत्र | ऐसे ही 
लगाने वाछा जीव, रूगने वाले कम, रोकने बाला जीव, 
रोकना संबर, जीव का निज शुण। टूटने वाले कर्म 
बांधने बाला जीव, बंध करना यह क्रिया, बांधे कम, 
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छुड़ाने वाला जीव, छोड़ना जीव का निज गुण, छोड़े कर्म, 
को, रोकने वाला जीव | कर्म क्षय करने वाला जीव, 
टूटने वाले कम | 
॥ इति छठा प्रश्न द्वार समाप्तम्‌ | 
49 ७, यात्मा हार & 

-जीव तत्त्व आत्मा है दूसरा नहीं । २--अजीव 
तत्त्व आत्मा नहीं दूसरा है, ३-पुण्य, ४७-पाप, ४--आश्रव, 
६ बंध ये चार तत्त्व इसी प्रकार जानें | ७ संवर, ८ निजरा 
९ मोक्ष ये तीन तत्त्व आत्मा है परन्तु दूसरे नहीं, यह तो 
मुख्य नय की अपेक्षा से कहा । अब औपचारिक नय में 
पुण्य, पाप, आश्रव, बंध ये चार तत्त्व आत्मा भी है | भर 
भगवती सत्न के बारहव शतक के दसवें उद्देश्य में परमाणुओं 
को भी आत्मा कहा है | इस-अपेक्षा से नो तत्त्व को अपनी 
अपनी अपेक्षा से आत्मा ही कहते हैं तथा नौ पदार्थ आत्मा 
के आते हैं तथा नव तत्त्व का ज्ञान भी आत्मा है। वहां 
जीव द्रव्य आत्मा है। संघर, निजेरा, मोक्ष -ये चारित्र 
आत्मा के भेद है, नौ तत्त्व का ज्ञान करना यह ज्ञान 
आत्मा है, उपयोग आत्मा है, श्रद्धा करना यह दर्शन 
आत्मा है; क्रिया करने की शक्ति का प्रयोग करना वीय॑ 
आत्मा हैं | पुण्य, पाप, आश्रव, बन्ध ये कपाय आत्मा 
एवं योग आत्मा है । - 

॥ इति आत्मा द्वार समाप्तम्‌ ॥ 
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& ८ सावद्य निवेंद्य द्वार # 


१-जीव सावद्य है परन्तु निवध नहीं जीव के परिणाम 
माव्य एवं निर्देध दे । २-अजीव सावध निर्बेध नहीं । 
पुष्प, ४-पाप, ४-आश्रव, *-बंघ ये सावध्य है पर 
निरंध नहीं | इनकी करणी सावथ निवध दोनों ही हे । 
पष्य की करणी झुद्ध की अपेक्षा निबंध ही है । तथा एक 
भोक्षा से पश्चाग्नि प्रमुख का सहन करनादि पुण्य तथा 
निजरा की करनी सावद्य भी है। ७-संवर, ८-निजरा, 
भौर ९-पोक्ष ये निरवध है । 


॥| इति सावध्य निरवध द्वार समाप्तम्‌ ॥| 


&9 ६ रूपी अरूपी द्वार & 


एक मपेक्षा से नौ तत्त्व रूपी है, एक अपेला से नो 
तत्व अरूपी है। एक अपेक्षा से चार रूपी तथा चार 
अरूपी है एक मिश्र यह कैसे ९ जीव को रूपी किस अपेक्षा 
से कह्दा ? जीव स्वयं तो अरूपी हैं परन्तु काया की अपेक्षा 
रूपी है, इसीलिये ठाणांग घ्रत्र के दूसरे ठाणे में दो प्रकार 
के जीव कहे हैं । १-सिद्ध अरूपी तथा २- संसारी रूपी । 
तथा प्रत्यक्ष में लोक भी ऐसा ही कहते हैं कि “यह काला 
जीव जाता है, यह पीला जीव जाता है” इत्यादि कारणों 
से काया के संयोग से रूपी कहते हैं तथा अरूपी तो 
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प्रसिद्ध हैं। शुद्ध निष्कंक जीव स्वरुप की अपेक्षा से 
अपना जीव भी दिखाई नहीं देता है। इस कारण से 
अरूपी है (१) अजीव को अरूपी कैसे कहा १ धर्मास्ति, 
अधर्मास्ति, आकागास्ति तथा काल ये चार द्रव्य अरूपी 
है | इस अपेक्षा से अरूपी कहा है । अजीब को रूपी किस 
अपेक्षा से कहा ! पुदूगलास्तिकाप रूपी है इस अपेक्षा से 
रूपी कहा (२) पुण्य को अरूपी किस न्याय से कहां ! 
अन्न पुण्य, जरू पुण्य, इत्यादि देने के परिणाम शुद्ध 
अध्यवसाय अरूपी है। पुण्य की करंणी भाव पुण्य है जो 
अरूपी हे | इस अपेक्षा से पुण्य को अरूपी कहा । पुण्य 
को रूपी किस अपेक्षा से कहा १ पुण्य की बयालीस प्रकृति 
अनंत पुदूगल से उत्पन्न हुई है । इस अपेक्षा से प्रण्य एवं 
पृण्य के फछ को रूपी कहा है (३) पाप को अरूपी किस 
अपेक्षा से कहा ? जीत्र हिंसा के परिणाम, ऋूठ बोलने के 
परिणाम, कपाय योग इत्यादि अध्यवसाय अरूपी हैं । 
पाप की करणी भाव पाप बह अरूपी है। इस अपेक्षा से 
पाप को अरूपी कहा । पाप की बयासी (८२) प्रकृति अन॑त 
प्रदेशी स्कन्ध है| इस अपेक्षा से पाप थे पाप के फल को 
रूपी कहा | (४) आश्रव को अरूपी किस अपेक्षा से कहा 
आश्रत्र शुभाशुभ अध्यवसाय, छः भाव लेश्या रूप हैं । भांत्र 
लेश्या अरूपी हैं। श्री ठाणांग सत्र के दूसरे ठाणे में जीव 
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क्रिया के दो भेद कहे हैं । १-समकित क्रिया २-मरिथ्या- 
थ क्रिया | यहां समकित क्रिया से संवर तथा मिध्यात्व 
रिया से आश्रव । ये दोनों क्रिया जीव कहलाती है। श्री 
भायारांग छत्र की टीका में योग, उपयोग, लेश्या, संज्ञा, 
इन्द्रिय, श्यामोश्वास कपाय ये सब जीव के गुण कहे दें 
अंभ्रव से कम उत्पत्ति होती है। आश्रव कर्म का कर्ता है 
करे का कर्ता जीव है इस अपेक्षा से आश्रव को अरूपी 
कहते हैं, मिथ्यात्व आश्रव को अरूपी किस अपेक्षा से 
फहा ! मिथ्यात्व से अतत्त्व में तत्त्व की बुद्धि, तत्त्व में 
अत की बुद्धि, उँथी श्रद्धा आदि क्षयोपशम भाव है 
मरिथ्याद्टि अरूपी है, इस अपेक्षा से अरूपी कहा हे । 
(१) अब्ती आश्रव को अरूपी किस अपेक्षा से कहा ९ 
अत्रत वह छः काया की हिंसा के परिणाम, खाना, पीना, 
देना, लेना ये जीव के व्यापार हैं | देते अपेक्षा से अरूपी 
कहा है (२) प्रमाद आश्रव अरूपी किस अपेक्षा से है १ 
प्रमाद मद्य विषय कषाय की प्रवृति है जो जीव का व्यापार 
हैं। इस अपेक्षा से प्रमाद अरूपी है (३) कपाय आश्रव 
अरूपी किस अपेक्षा से है? कपाय के परिणाम जीव के 
होते हैं, कपषाय आत्मा हैं इस अपेक्षा से अरूपी है (४) योग 
आश्रव अरूपी किस अपेक्षा से है १ योग की प्रब्ृत्ि वीर्या- 
>्तराय के ध्ायोपशम से है और योग परिणाम जीव के 
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हैं । योग आत्मा है । इस अपेक्षा योग अरूपी है । (५) 
प्राणातिपात आदि पांच में प्रवृति ना करना जीव का 
व्यापार है जो अरूपी है । पांच इन्द्रियों के विषय का 
आस्वादन करना, तथा भाव इन्द्रियां भरूपी है; तीन योग 
का प्रंइतेना, मंडोपगरण हुई कुसर्ग लेना, देना, रखना ये 
सब जीव के व्योपार है । इस अपेक्षा से आभ्रव अरूपी है । 


... आश्रव को रुपी किस अपेक्षा से कहा १ आश्रव कम 
का कर्ता है, और कम का कर्ता कर्म है, छः द्वव्य लेश्या 
रूपी है, तथा पच्चीस क्रिया आश्रव है। श्री ठाणांग घत्र 
के दूसरे अध्याय में पच्चीस अजीब क्रिया कही है | इस 
अपेक्षा से आश्रव को रूपी कहा है, मिथ्यात्व आश्रव को 
रूपी किस अपेक्षा से कहा ? मिथ्वात्व के मिथ्यात्त 
मोहनी कर्म के अनंत प्रदेशी स्कन्ध है तथा मिथ्यात्व से 
अशुभ प्रकृति के परमाणु आते हैं इसलिए आते हुए कम 
को भी आश्रव कहते हैं, पहिले उदय भाव में कम परमाणु 
है उन्हें भी मिथ्यात्व कहते हैं, इस अपेक्षा से मिथ्यात्व को 
रूपी आश्रव कहा है | (१) अबत' आश्रव रुपी किस अपेक्षा 
है ? अब्नत अग्रत्याख्यान चौकड़ी के परमाणु रुपी है 
इसलिये खाना. लेना. देना इत्यादि व्यापार रुपी है, इस 
अपेक्षा से रुपी है (२) प्रमाद आश्रव को रुपी किस अपेक्षा 
से कहा ? प्रमाद मेद्र, विषय, कपाय, निन्‍्द्रा, विकथा ये 
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पक प्रकृति के उदय से हे । इस अपेक्षा से रुपी कहा 

(३) कपाय आश्रव॒ किस अपेक्षा से रुपी है ? चार कपाय 
अनंत पुद्गल से उत्पन्न हुए, वर्ण, गन्‍्ध आदि सहित हैं 
पृ ब्पेक्षा से पी है। (४) योग आश्रव को रुपी किस 
गेक्ना से कहा ! मन. वचन के योग चौस्पर्शी और .काया 
| योग आठ स्पौश्शी है, इस अपेक्षा से योग आश्रव को 
ऐपीकहा। (५) प्राणातिपात आदि पांचों चौस्प्ी हें, 
पांच द्रव्य इन्द्रियां आठ स्प्शी है, दो योग चौपस्पर्ञी हैं, 
एक योग आठ स्पर्शी है, भंडोपगरण तथा सई कुसग्ग ये 
पत्पक्ष में रुपी दिखते हैं, इस अपेक्षा से बीय आश्रव को 
ऐंपी कहा हैं। संवर को अरुपी किस अपेक्षा से कहा ! 
संवर समक्ित न्रत, अप्रमाद, अकपाय, अयोगीपन ये सब 
जीव के निज शुण होने से अरुपी हैं, इस अपेक्षा से , संवर 
फो अरुपी कहा । संबर को रुपी किस अपेक्षा से कहा 
क्योंकि संबरने से पुदुगल का उपशमन हुआ तथा पुद्गल 
रूपी है, इस अपेक्षा से संवर को रुपी कहा । निजरा को 
अरुपी किस अपेक्षा से कहा १ कर्मों को निजरे अतः आत्मा 
उज्जवरू हुआ जो अरुपी है | इस अपेक्षा से अरुपी फहा -९ 
निजेरा को रुपी किस अपेक्षा से कहा! नि्जरे हुए कम 
पुदूगल रुपी है। 'सुहमाणं निज्जरा पोगाला पन्नता?! 
इति वचनाव्‌ इस अपेक्षा से निजरा को रुपी कहा । 
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(७) बँध को अरुपी किस अपेक्षा से कहा ! बंध करने के 
उपाय अरुपी है तथा निश्चय नय में तो जीव को अजीत 
बांधने में समथ नहीं । जीव जीव के अशुभ मावसे ही 
बंधता है, वे भाव अरुपी है | इस अपेक्षा से बंध की अरुपी 
कहा । बँध को रुपी किस अपेक्षा से कहा ? जो कम के 
एक सौ वीस प्रकृति के शुभाशुभ परमाणु बांधे है। वें 
परमाणु रुपी है, इस अपेक्षा से बंध को रुपी कहा। 
(८) मोक्ष को अरुपी किस अपेक्षा से कहा १ जीव कम से 
मुक्त हुआ, उज्जवल हुआ वह मोक्ष है। उज्जवल होना 
अरुपी है तथा कम से मुक्ति पाकर सिद्ध गति में गया, 
सिद्ध है, भगवान है, शाश्वत है, उन्हें किसी अपेक्षा से 
मोक्ष कहा, सिद्ध अरुपी है, इस अपेक्षा से मोक्ष को अरुपी 
कहा (९) | 


ओपचारिक नय से तो नौ तत्त्व रुपी भी है, तथा 
अरुपी भी है, परन्तु श्व्य नय में चार रुपी, चार अरुपी 
तथा एक मिश्र है, ये किस अपेक्षा से है १ श्री मगवती कत्र 
के बारहवें शतक के पांचवे उद्देश्य में हंपी अरुपी के बोल 
कहे हैं, वहां आठ कर्म अड्डारह पाप स्थानक, दो योग 
कार्मण शरीर, श्रक्ष्म पुदूगलों का स्कन्ध इन तीस बोलों 
में पांच वर्ण, पांच रस, दो मन्ध, चार स्पर्श (शीत, उष्ण 
स्निग्घ, लुक्त) ये सोलह बोल पावे। १-घत्रोद॒थि, 
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२-धनवाय, ३-तनुवाय, ७-चार शरीर ८ बादर पुद्गलों 
का स्कन्‍ध, १४ छः द्रव्य लेश्या, १४ एक काय योग 
जपनद्रह बोलों में पांच वर्ण, पांच रस, दो गंध, आठ 
सर्श, ये बीस बोल पाबे, ये पेंतालीस बोल रुपी के हैं, 
गौर अठारह पाप का त्याग, बारह उपयोग, छः भाव 
लेश्या, चार संज्ञा, चार बुद्धि, चार अबग्रहादि, पांच 
उद्वाणादि, तीन दृष्टि, धर्मास्ति, अधर्मास्ति, आकाशास्ति, 
जीवास्ति, काल द्रव्य इन ६१ बोलों में वर्ण, गंध, रस, 
सर्श नहीं होते हैं अतः अरुपी है । 


पुनः गाथा कहते हैं “कम पावहाणा, मणवय 
जोगाय कम्म देहाय । एए चउफासा पन्नचं तणवाय॑ं घणों 
दही ॥|१॥ उरालाइ चउदेद्दा, पुग्गलत्थि काय दृव्ब 
लेसाय | तह काय जोग एसा नायव्बा अट्टफासाय ॥२॥| 
धम्पा धम्मा गासा, जीवा अद्भा पाव ठाणाए। विरश्य, 
दिद्ठी पंच-ठाणा उबओग, भाव लेसाय ॥|३॥ उगाह सण्णा 
बुद्धा, चड चठ एग सठीअ । एए सब्बे भणिया, अरुविणो 
तथा नायव्या ॥४।।| इस अपेक्षा पुण्य पाप बंध ये तीन 
कर्म हैं, इस कारण से रूपी कहा | पुनः आश्रव. के भेद 
६, द्रव्य लेश्या रे योग, ५ शरीर इत्यादि रूपी है और 
छः भाव लेश्या, एक मिथ्यार्रष्ट, चार संज्ञा इत्यादि 
अरूपी दै। इसलिये दोनों रुपी अरुपी दिखाते हैं, पर- 
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आश्रव जीव को मलीन करता है, निश्चय में हेय पदाथ 
है, छोड़ने योग्य है, वह कर्म का कर्ता है, कर्म परिणाम 
है इसलिए जीव का निज गुण नहीं परगुण है, इसलिये 
रूपी कहना चाहिये । पुनः अठारह पापों का क्षय कर्ता है, 
परन्तु आश्रव का तथा अरूपी पदार्थ का कमी क्षय्र नहीं 
होता । क्षय तो रूपी का ही होता है | इसलिये आश्रव 
रूपी ही है, फिर निश्चय नय में तो मोहनी कर्म की प्रकृति 
के परमाणु बांधे हैं, कर्म को ग्रहण करते हैं, कम का कर्ता 
आश्रव है, फिर अठारह पाप जीव के साथ आते हैं, 
अठारह पाप का त्याग जीव के साथ नहीं आावे | श्री 
भगवती छत्र के तेरहवें शतक के साववें उद्देश्य में “नो 
आया भणणे अन्नेमणे रूवीमणे नो अरूधीमणे' ऐसी भाषा 
कही | फिर श्री पतन्नवणा सत्र के ग्यारहवें पद में भाषा के 
द्रव्य चौस्पर्शी है | भाषा मन की वर्गणा श्री भगवती द्षत्र 
के बारहवें शतक के चौथे उद्द श्य में कही, इसलिये निश्चय 
तो आश्रव भी रूपी हे तथा अठारह पाप का त्याग आदि 
ये संवर है, इसलिये अरूपी है, परतु संबर, निजेरा, मोक्ष 
इन तीनों का निश्चय से जीव को शुद्ध करने का स्तरमाव 
है, इसलिये जीव के निज गुण हे, इसलिए अरूपी कहा, 
फिर जीव द्रव्य को तो स्थान स्थान पर अरूपी कहा है 
तथा अजीव के दस भेद अरूपी है, चार रूपी है, उसमें 


्‌ 


हि5 
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शद तय में जीव, संवर, निजरा तथा मोक्ष ये चार अरूपी 
है| पृण्य, पाप, आश्रव तथा बन्ध ये चार रूपी है, तथा 


के ऋके को 


अजीब रूपी अरूपी दोनों है । 
॥ इंति रूपी अरूपी द्वार समाप्ृम्‌ ।। 


कर ----**ैशी शेर 


१० & जीवा जीव द्वार & 


एक अपेक्षा नौ ही तत्व जीव, एक अपेक्षा एक तत्त्व 
नगीव तथा आठ तत्व अजीब, एक अपेक्षा आठ तत्त्व जीव 
तेथा एक तत्व अजीव, एक अपेक्षा चार तत्व जीव और 
१च तत्व अजीब , एक अपेक्षा एक तत्व जीव, एक तत्व 
अजीब तथा सात तत्व जीव | अजीव के पर्याय केसे १ 
नव पदार्थ का जानपना तत्व है, जीव को जीव जाने यह 
जानपना जीव तत्व है; अजीव जाने यह अजीब तत्व, पुण्य 
को प्रण्य जाने तो पुण्य तत्व, पाप को पाप जाने तो पाप 
तत्व इत्यादि ज्ञान होना तत्व है, पर पुण्य पाप अजीव 
आदि ये तत्व नहीं है, इस अपेक्षा से नो पदार्थ का ज्ञान 
होना तत्व है, शोन जीव का गुण है, इसलिये नौ तत्व 
जीव है । 

एक तत्व जीव तथा आठ तत्व अजीव कैसे १ क्योंकि 
मात तत्वों के द्रव्य पुदूगल है और पुदूगल अजीब है, इस 
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अपेक्षा से एक तत्व जीव तथा आठ तत्व अजीब है | ४६. 
तत्व अजीब तथा आठ तत्व जीव वह केसे ? सात तत्व _. 
भाव जीव है क्योंकि सात तत्व जीव के पास में है | * 
पतन्नवणा पत्र के पांचवें पद में कहा है कि “निरहया' 
अणंता पज्जवा पन्ना” यहां ज्ञान अज्ञान वर्ण आदि से 
जीव कहे हैं, श्री भगवती छत्र के सातवें बतक के सा ' 
श्य में जीव का भोग जीव अजीब दोनों बताये है 
अजीब के भोग नहीं, इस अपेक्षा से कर्म और काया को 
जीव कहा है | श्री मगवती सत्र के बारहवें शतक के पहिले 
उद्दे श्य में आठ आत्मा का वर्णन है। द्र॒ब्य आत्मा तो 
जीव है | इसलिए सात तत्व के भाव को जीव कहा है | 
श्री भगवती पत्र के तेरहवें शतक के साववें उद्देश्य में काया 
को आत्मा बताने के साथ साथ संचित तथा जीव भी कहा 
है| श्री भगवती खत्र के पच्चीसवें शतक के दसरे उद्देश्य 
में जीव के चोंदह भेद का वर्णन है | जो काया की अपेक्षा 
से कहा है । सातवें व्रत में “सन्चित्ताहारे” सचित वो 
काया होती है यदि अजीव कहते हो तो सचित कोई नहीं 
रहा | श्री समवायांग दत्र में तथा ठाणांग सत्र में दो राशि 
का कथन है, तो क्या यहां तीसरी मिश्र राशि है? श्री 
दशवेकालिक सत्र के आठवें अध्याय में 'देह दुक्खम्‌ महा 
फलम्‌' कहा है अतः अजीब को दुख नहीं होवे और दुख 


शक, 
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देने से होवे भी क्या १ श्री उत्तराष्ययन पत्र के पहले 
अध्याय में वर में अप्पादंतो' कहा है तब अजीब का 
मन करने से क्या होवे श्री भगवती छात्र के सत्रहर्व 
शक के दूसरे उद्दे श्य में अट्टारह पाप, चार बुद्धि, चार 
बबग्रह, पांच उद्दणादि शक्ति, चार गति, आठ कर्म, थः 
तेश्या, तीन दृष्टि, चार दर्शन, पांच ज्ञान, तीन अज्ञान, 
पार संज्ञा, पांच शरीर, तीन योग, दो उपयोग में जीव 
एवं जीवात्मा माना है। इस अपेक्षा आठ तत्त्व जीव है । 
काया और कम को जीव में कहा है तब पुण्य, पाप,आश्रव॑ 
ओर बंध को जीव कहने में क्या दोष ? श्री ठाणांग घत्र 
के दूसरे ठाणे में काठ को जीव अजीव दोनों कहा है 
क्योंकि काल की दोनों में प्रश्गति है | छाया,धृप, वैमानादि 
को भरी जीव का परिग्रह होने के कारण जीव कहा है, तब 
कम एवं काथा इन दो पदार्थ के बिना तो कोई भी झ्थान 
नहीं मिलता । उनके बिना जीव नहीं, जीव के बिना ये 
नहीं इसलिए सात तत्त्व जीव में मिलाने पर एक तत्त्व 
अजीब तथा आठ तत्त्व जीव होते हैं । परन्तु झुख्य नय में 
चार तत्त्व जीव वथा पांच तत्त्व अजीव केसे १ पुण्य, पाप, 
आश्रव तथा बंध ये जीत के परणुण है । इसलिये अजीब 
कहलाते हैं | संवर, निजरा, तथा मोक्ष ये तीन जीव के 
निज गुण है इसलिए जीव कहलाते हैं | श्री अजुयोग द्वार 
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सत्र में कहा है कि जीव गुण प्यमाणे तिविहे पत्नते तंजहा 
१-नांण गुण प्यमाणे, २-दंसण गुण प्यमाणे २-चरित 
गुण प्यमाणे तथा श्री उत्तराध्ययन सत्र के अड्टाबीस्वे 
अध्याय की १० वीं ११ वीं गाथा में भी कहा है “जीवों 
उवभोगरलक्खणो | णाणेणं दंसणेणं च, सुहेणय दुह्देणय ।१। 
नाणंचू दंसणं चेत्र, चरित्त च तब्ो तहा । वीरियं उवओगोय 
एयं जीवस्स लक्ष्ख्ण |२॥| फिर श्री आचारांग प्रत्न के 
पांच अध्याय के ४५वें उद्द शक में भी कहा है “जे आया 
से पिन्नाया, जे विज्ञाया से.आया” जो ज्ञान हे वह जीव 
है तथा जो जीव हे वह ज्ञान है, यहां ज्ञानादि गुण जीव से 
अलग नहीं । श्री भगवती द्त्र के पहिले शतक के ९ वे 
उद्द शक्क में काला सवेशीय पुत्र को स्थविरों ने फरमाया कि 
"आया णे अज्ो! साम्माइए आयाणे अजो सामाइयस्सअ्ट ' 
॥ चरित्र विउस्सग्ग सबको आत्मा कहा है यह निज गुण 






गे अपेक्षा से है । परन्तु आश्रव पुण्य पाप को आत्मा 
>ल कहा | जेंसे गुड़ व मिठास एक है वैसे ही जीव और 
चेतन एक है. अलग नहीं है, इस कारण से जीव के गुण 
को जीव कहा है. इस अपेक्षा जीव संबर, निजेरा एवं मोक्ष 
ये चार तत्त्व जीव है। अजीब, पुण्य, पाप, आश्रव और वंध 
ये पांच तत्व अजीब है | शुद्ध की अपेक्षा तो १- जीव, 
२-अजीव । जीव, अजीब का सुण पर्याय हे । इस अपेक्ना 
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किसी स्थान पर अटकता नहीं है। इसका परिचय तो रूपी 
अह्पी द्वार में दिया है। सात तत्त्व जीव स्थापन करना 
फिर तीन तत्त्व जीव स्थापन करना, चार वत्त्त अजीब 
प्थापन करना, अथवा एक तत्व जीव एक तत्व अजीब | 
तीन तत्व जीव के निज गुण है चार तत्व जीव के परगुण 
) पथा एक तत्व जीव, एक तत्व अजीब, तीन तत्व जीव 
के पर्याय और चार तत्व अजीब के पर्याय है । 
५. ख्य नय से परिचय करते हैं । जीव को जीव कह 
है, संवर कहते हैं, निजरा कहते हैं, मोक्ष कहते हैं | अजीब 
फो अजीव कहते हैं, पुण्य कहते हैं, पाप कहते हैं, आश्रव 
फहते हैं, बंध कहते हैं । पुण्य को अजीब, पुण्य, आश्रव 
बंध ये चार कहते हैं । पाप को अजीव, पाप, आश्रव 
प्‌ बंध ये चार कहते हैं । आश्रव को अजीब, पुण्य, पाप, 
आश्रय व वंध ये पांच कहते हैं | संवर को जीव, संबर, 
निजरा और मोक्ष ये चार कहते हैं | निर्जरा को जीव, संबर 
ओर मोक्ष ये चार कहते हैं | बंध की अजीब, पुण्य, 
पाप, आश्रव और बंध ये पांच कहते हैं | मोक्ष को जीव 
पेपर, निजरा और मोक्ष ये चार कहते हैं । जीव को जीव 
फिस अपेक्षा से कहते हैं! इत्यादि सब परिचय करवा देवें। 
यह भ्ुुर्य अपेक्षा से कहा हे तथा दूसरी अपेक्षा से तो 


पहले की तरह सब विचार कर लेव । 
पर इति जीवा जीव द्वार समाप्तम फ् 


(१४४) 
११- & शुभा शुभ हार & 





१- जीव तत्त्व स्वय॑ निप्कलंक है अतः शुभ है, और कम 
की संगति से भशुद्ध होता है । 

२- अजीब तत्व में धरम, अधर्म, आकाश, काल ये चार 

शुभ है, पुदूगल कोई शुभ तथा कोई अशुभ है, 

मिथ्यात्व, अब्रत, प्रमाद, कपाय ये चार एकांत 

अशुभ है । योग शुभा शुभ है । 

आश्रव तत्त्व शुभा शुभ है । 

४- पृण्य तत्व शुभ है । 

४- पाप तत्त्व अशुभ है । 

६- संवर तत्त्व शुभ है । 

७- निजेरा तत्त्व शुभ है । 

८- बंध तत्व शुभा शुभ है। वयालिस पण्य प्रकृति का शुभ 


बंध है, वय्यासी पाप प्रकृति का अशुभ बंध है । 
९- मोक्ष तत्व शुभ है । 


रे 


| 


संवर, निजरा और मोक्ष ये तीन तत्व झुभा शुभ कर्म 
की अपेक्षा भी स्यं शुभ है । 


& इति शुभा शुभ द्वार समाप्तम 


डे! + 5 
+7> 3 


(१४५) 


१२ & धम कमे द्वार & 


(- जीव तत्त धर्म कर्म कुछ भी नहीं है। धर्म जीव का 
गुण है, इसलिये जीव को धर्म कहते हैं । अशुभ 
उपयोग की अपेक्षा कम भी कहते हैं । 

१- अजीब तत्त्व में धर्म, आकाश, काल ये चार धर्म कर्म 
कुछ भी नहीं है । पुदंगल परमाणुओं से असंख्य 
प्रदेशी पयन्त धर्म कम कुछ भी नहीं है। अनन्त 
प्रदेशी में धर्म कर्म कुछ भी नहीं है। कई एक कर्म 
पर धम नहीं है । 

२- पृण्य तत्त्व कम है, धर्म नहीं | तथा पृण्य की करणी 
को धम भी कहते हैं । 

४- पाप तत्त्व कम है, धर्म नहीं । | 

१- आश्रव तत्त्व कर्म है धर्म नहीं। तथा शुभ योग को 
किसी अपेक्षा से धमं भी कहते हैं श्री उत्तराध्ययन 
प्तत्न के चौतीसवें अध्याय में लेश्या को वणन है, यहां 
लेश्या आश्रव है पर निजरा होती है इसलिये धर्म 
कहा है | . 

६- संबर तत्त्व ' धर्म नहीं है कर्मों का संवर करता है 
अर्थात्‌ रोकता है इस अपेक्षा से संवरना (रोकना) 
कम कहलाता है । 


(१४६) 


७- निजरा तत्त्व धर्म है पर कम नहीं । 
८- बंध तत्त्व कम है पर धर्म नहीं । 
0 (१ हीं 
९- मोक्ष तत्त्त धर्म है पर कम नहीं | पुण्य, पाप; आश्रव 
हद 0 + 
ओर बंध ये चार तत्त्त कम है। संवर, निजरा व 
मोक्ष ये तीन तत्व धम है । 


|| इति धर्म कर्म द्वार समाप्तम | 





१३. & आज्ञा अनाज्ञा द्वार & 


१- जीव तत्व जीव पन चेतना ज्ञान रूप आज्ञा में है 
और कितने ही जीव आज्ञा में है कितने ही आज्ञा में 
नहीं है । 

२- अजीब तत्व का अजीव पन आाज्ञा में है, बाहर नहीं 
है और कितने ही अजीव रखने की आज्ञा है । 

रे- पुण्य तत्व- पुण्य की करणी आज्ञा में है | पुण्य का 
परमाणु आज्ञा में है परन्तु बाहर नहीं । 

४- पाप तत्व-पाप की करणी आज्ञा बाहर है, पाप के 
परमाणु आज्ञा में हे पर बाहर नहीं । 

४- आश्रव तत्व-आश्रव की करणी भाज्ञा में भी है, और 
आज्ञा बाहर भी है, इनमें मिथ्यात्व, अबत, कपाय, 


(१४७) 


प्रमाद ये चार भाज्ञा में नहीं है, छझुम योग आज्ञा में 
है, अशुभ योग आज्ञा बाहर है और आश्रव के बन्धे 
हुंए पुदूगल आज्ञा में है, बाहर नहीं | 

६- संबर तत्व आज्ञा में है । 

७- निजरा तत्व आज्ञा में है । 

८- बन्ध तत्व-बन्ध' की करणी भाज्ञा में भी है, और 
थाज्ञा के बाहर भी है, बन्ध के परमाणु आज्ञा में है, 
चाहर नहीं है । 

९- मोक्ष तत्व भात्रा में है, किन्त संबरे हुए, निजरे हुए, 
छोड़े हुए पुद्गल आज्ञा में नहीं है । 

॥ इति आज्ञा अनाज्ञा द्वार समाप्तम्‌ || 





१७, & नित्यानित्य ढ्वार & 


जीव अजीब ये दोनों तत्व नित्य है। अवशेष सात 
तत्व अनित्य है, तथा जीव द्वल्य नित्य है, किन्तु गुण 
पर्याय अनित्य है, जैसे न] तियश्व, मनुष्य, देव, सुभग, 
हुभग , द्रिद्री, धनी, निर्थनी, ज्ञानी, अज्ञानी, एकेन्द्रिय, 
पश्चे न्द्रिय, त्रस, स्थावर आदि संसारी सिद्ध आदि अनेक 
अवस्था धारण करते हैं, परन्तु जीव का अजीब नहीं होता । 


म्नद्विका च्प्टान्त "ज्ञेसे ला के 
जज की प्रद्रिका का... व्शन्त-जसे मुद्विका को मिटाकर 


(१४८) 


कन्दोरा घड़ाया उसमें सोने के आकार का विनाश हुआ 
परन्तु स्वरणपन का विनाश नहीं हुआ | ऐसे ही जीब की 
अवस्था बदलती है पर जीव पन का विनाश नहीं होता । 
यहां कई एक ऐसा कहते हैं कि जो अनित्य (अशाश्वत) 
वस्तु जीव की पर्याय है वह जीव नहीं है, क्योंकि भगवती 
सत्र के दूसरे शतक के दसवें उद्दे श्य में धर्मास्ति कायादि 
पश्चास्ति काय नित्य शाश्वत बनायी है इसलिये शाश्ब॑ता 
जीव है अशाश्वता जीव नहीं है | किन्तु ऐसा कहने वाले 
एकान्त पक्ष के मानने बाले हैं । वे अनेकान्त का उत्थापन 
करते हैं इसलिए मिथ्याइष्टि कहलाते हैं क्योंकि श्री उत्तरा- 
ध्ययन सत्र के छंतीसर्वें अध्याय की ८वीं गाथा में कहा है 
कि धर्म, अधर्म, आकाश ये तीन अनादि अपयवसीत 
शाश्वत, नित्य है तथा जीव, पुदूगल व काल ये तीनों 
द्रव्य भाश्वत है तथा इनकी पर्याय अशाश्वत है। इस विषय में 
श्री भगवती श्षन्न के नौमें शतक के तेतीसवें उद्दे श्य में श्री 
भगवन्त ने जमाली से फरमाया कि 'सासए लोए जमाली 
असासए लोए जमाली, सासए जीवे जमाली, असासए जीवे 
जमाली' ये चार बोल बताये हैं, इस दृष्टि से जीव द्रव्य नित्य 
है पर्याय अनित्य है यहां पर्याय की अपेक्षा से जीव को अशाश्वत 
बताया है। इस अपेक्षा से जो जिसका द्रव्य, गुण पर्याय है वे 
उसी के कहलाते हैं, इस अपेक्षा से जीव को नित्य अनित्य 


| 
॥ 
॥ ! 
। 
॥ 


| 


(१४६) 


दोनों कह है । ऐसे ही अजीव तत्त्व के चार द्रव्य नित्य 
! दुगल का द्रव्य नित्य अनित्य दोनों हैं । २-पृण्य 
पत्र एक जीव की अपेक्षा एक है, वन्ध की अपेक्षा अनित्य 
! सैमुच्चय नित्य है। ३-पाप, आश्रव, बंध ये तीन 
तल पुण्य के समान है सब जीव की अपेक्षा नित्य है, 
एृण्य के परमाणु आदि नित्य है और न्यून प्रदेश की 
भपक्षा दूसरे होते हैं, अर्थात्‌ अनित्य है । ५-संवर तत्त्व 
भिध्याती के नहीं गिने तो अनित्य है, सिद्धों के नहीं 
गिने तो अनित्य है गिने तो नित्य है। ६-निजरा तत्व 
एक जीव की करणी की अपेक्षा अनित्य हे सम्रुच्चय रूप 
से स्य समय पर निजरा होती है, इस अपेक्षा से अनित्य 
सब जीवों की अपेक्षा नित्य है। ७- वंध एवं मोक्ष 
तत्व भी ऐसे ही हैं । नित्य अनित्य के भांगे कहते हैं--- 


१- अणाइए अपजवसिए-जिसकी आदि भी नहीं है अंत 
भी नहीं है । 

२- अणाइए सपञज्वसिए-जिसकी आदि नहीं पर अंत है । 

३- साइए अपजवसिए--जिसकी आदि हे पर अँत नहीं । 

४- साइए सपजवसिए-जिसकी आदि भी है अंत भी है । 


ये चार भांगे नो तत्त्व पर कहते हैं । जीव तत्त्व में 
चार भाँगे-- 


(१४०) 


१- अणाईइए अपज्जवसिए-यह भांगा सब जीवों में जीव 
पने की अपेक्षा मिलता है तथा संसार की अपेक्षा अमवी 
में मिलता है । 

२- अणाइए सपज्जवसिए-यह संसारी जीचों में मिलता हैं | 

३- साइए अपज्जवसिए--यह सिद्धों में मिलता है । 

४- साइए सपज्जवस्तिए--यह चार गति में मिलता है । 

अजीव तत्त्व में चार भांगे-- 


१-- अणाइए अपज्जवृसिए-यह भांगा धर्माधर्म । सकेश 
में मिलता है और काल व पुदूगल में विधमान की 
अपेक्षा काल में तथा पुद्गुल पने की अपेक्षा पुदुंगल 
में भी मिलता है 

२-- अणाइए सपज्जवासिए--यह 'भांगा काल द्रव्य की 
अपेक्षा अतीत काल में मिलता है । 

३-- साइए अपज्जवसिए -यह भांगा काल द्रव्य की अपेक्षा 
अनागत काल में मिलता है | 

४-- साइए सपज्जवसिए-यह भांगा पुदुगल द्रव्य की 
अपेक्षा परमाणु दो ग्रदेश से लेकर अन॑त प्रदेश तथा 
घट पटादि अवस्था की अपेक्षा पुदूगल में तथा कॉर्ट 


द्रव्य की अपेक्षा घड़ी, समय, आवलिका आदि के 
अपेक्षा काल में मिलता है । 


(१५१) 


एण्य तत्त में तीन भांगिे-- की 

१- अणाहए सपज्जवसिए--यह भांगा संसार में सब॑ जीतों 
की अपेक्षा मिलता है क्योंकि पुण्य को बांधने वाले, 
भोगने वाले जीव शाश्वत (नित्य) है तथा पुण्य का 
स्कन्ध भी शाश्वत है । 

२- अणाइए सपज्जवसिए--यह भांगा भवी जीव में पुण्य 
के बन्‍्ध व उदय की अपेक्षा है । 

३- साइए अपज्जवसिए--यह भांगा शल्य है अर्थात्‌ पुण्य 
तत्त्व में नहीं मिलता है । 

४- साइए सपज्जवसिए-यह भांगा एक जीब के एक बंध 
की अपेक्षा तथा एक स्कन्ध के पुण्यपने रहने की 
अपेक्षा है । 
पाप तत्त्व एवं आश्रव तत्त्व में तीन भांगे पुण्य तत्त्व 
के समान है | 

संबर तत्त्व में चार भांगे मिलते 

१. अणाहइए अपज्जवसिए-यह भांगा सब जीव की अपेक्षा 
संवर क्रिया करने वाले शाश्वत है । 

२- अणाइए सपज्जवसिए-यह भांग द्रव्य संबर संसारी 
जीव में मिलता है इस अपेक्षा किसी २ में श्रतीत 
होता हैं. | 


(१५२) 


३- साइए अपजवसिए-यह भांगा समकित आदि की 
अपेक्षा, समकित संवर इत्यादि निश्चय संवर पिड़ों 
में भी है | व्यवहार संवर चारित्र पालने की अपेक्षा 
सिद्ध में नहीं है क्योंकि चारित्रावरणी कर्म का क्षय 
हो गया है | अतः अकपायी, अवेदी, अलेशी अयोगी, 
इत्यादि गुण सिद्धों में हैं इस अपेक्षा से । 

४- साइए सपज्जवसिए-यह भांगा साधुपन, श्रावकपन, 
समकित व्रत पच्चक्खाण दया आदि शुभ परिणाम 
की अपेक्षा । 


निजेरा तच् में तीन भांगे मिलते हैं--.... 
१- अणाइए अपज्जवसिए-यह भांगा अभव्यादिक के 


समय समय पर अकाय निजेरा होती है इसलिये 
अभवि में मिलता हे । 


२- अणाइय सपज्जवसिए--यह भांगा भवि के अकाम 
निजंरा होती है इस अपेक्षा भवि में मिलता है । 
३२- साइए अपज्जवसिए--यह भांगा शूल्य है । 


साइए सपज्जवसिए--यह भांगा सम्यक दृष्टि की 
सकाम निजरा | 


बन्ध तत्त्व के तीन भांगे-- है 


१-- अणाइए अपज्जवसिए-यह भांगा अनेक जीवों की 
अपेक्षा तथा अभव्यादि की अपेक्षा । 


(१४३) 


२- अगाहए सपज्जवसिए-यह भांगा भवि जीव के कम 
क्षय करने की अपेक्षा मिलता हे । 

३- साइए अपज्जवस्तिएप---यह भांगा शूल्प है । 

४- साइए सपज्जवसिए--यह भांगा सब संसारियों में 
बंध की अपेक्षा मिलता है । 

मोक्ष तत्व में चार भांगे --- 

१- अणाइए अपज्जवसिए--पह भांगा बहुत जीवों के 
समय समय पर कम टूटते हैं इस अपेभा तथा एक 
एक अभव्यादि की अपेक्षा तथा सब सिद्दों की अपेक्षा | 

२- अणाइए सपज्जवसिए--यह भांगा भवी में । 

३- साइए अपज्जवसिए--ये सिद्धपन की अपेक्षा । 


४- साइए सपज्जवसिए--यह भांगा एक एक प्रकृति की 
अपेक्षा । 


पुण्य, पाप, आश्रव, निजेरा तथा बंध इन पांवां तत्यां 
में तीन भांगे मिलते 


॥ इति नित्यानित्य द्वार समाप्तम्‌ ॥ 


१५- & शुणस्थान हार & 
जीव तत्व में चौदह गुणस्थान तथा मिद्धपव होता 
है # अजीब तत्व शरीर की अपेक्षा चौंदह गुणस्थान तक 
है । पुण्य तत्व पुण्य बंध की अपेश्ना तेरहव गुणस्थान तक 
है मोगने की अपेक्षा चचदहवें गुणस्थान तक है। पाप 
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तत्व पांचवें गुणस्थान तक है. तथा छट्टे से नवमें तक भी 
बंधता है | उपरांत बंधी के न्याय से जानना तथा दसवें 
गु० में भी चौदह पाप प्रकृति बांधते हें उपरांत पाप का 
बंध नहीं है पाप का वेद चौंदहवं गुणस्थान तक है । 
आश्रव तत्त्व तेरहवें गुणस्थान तक है उसमें मिथ्यात् 
पहिले तथा तीसरे गुणस्थान में और अव्त चौथे गुणस्थान 
तक तथा एक अपेक्षा से पांचवे तक, प्रमाद छट्ट गुणस्थान 
तक है | कपाय दसवें गुणस्थान तक है। अशुभ योग 
तेरहव गुणस्थान तक है | प्राणातिपातादि पांच आश्रव 
चौथे गुणस्थान तक है । सत्रथा पाच्ें गुणस्थान में, देश 
से छई्ट गुणस्थान से आगे नहीं है,फिर भी छट्ट गुणस्थान 
में उपयोग बिना लगता है | तथा प्रमादवश भी लगता है 
सातवें से दसवें तक बिना उपयोग से कितती समय आश्रव 
होने की भजना है, ग्यारहवें, वारहवें, तेरहवें व चौदहवें में 
आश्रव नहीं करे और होवे तो द्रव्य भाव है, उसका फल 
नहीं लगता है | तथा एक अपेक्षा से छठ गुणस्थान में 
नदी प्रग्मंख उतरते जो हिंसा होवे उसे द्रव्य हिंसा कहते हैं 
श्री अनुयोग द्वार छत्र में 'नव उत्तेय भावओ' इति वचनात्‌ 
क्योंकि हिंसा करने में उपयोग नहीं है हिसा टालने «का 
इच्छुक है अतः महा पाप टाल कर स्वल्प लगाता है इसलिए 


भाव हिंसा नहीं कहलाती है, ऐसे ही अन्य स्थानों पर भी 
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पु को काम करते हुए जो हिंसा हो बह द्रव्य हिंसा दै। 
ए कैसे ! श्री ठाणांग सत्र के देशग ठाणे में दस शस्ते 
खाये हैं, उनमें नो तो द्रव्य शर्स्त्े बताये हैं. तथा दक्षता 
भव शख बताया है, यहाँ अन्त को शर्सो बताया है | 
बात साध को नहीं लगता है, इसलिये द्रव्य हिंसी 

भा हिंसा नहीं है । फिर एक अपेला से जञानता हुआ नदी 
हरे प्रमुख हिसा करता है, उसे भा हवंसा तथा 
पत्ता प्षेक चलते हुए ईयों सर्मिति से अज्ञानपन में कीड़ी 
भादि पर नीचे आजाय उसे में जान ने श्री भगवती 
मरत्र में द्रव्य हिंसा कहा बिता उपयोग से मरते 
है, साथु के. मारने के नहीं है. अतण्व द्रव्य हिंसा कहते 
है, तथा एक अपेक्षा सरागी जीव दसवें गुणस्थान तक छत 


से विपरीत चलता है क्योंकि वहाँ तक कंपाय को उदे है 
छट्टु , सातवें, आदव पर कम बांधते है । 


इसलिये भाव हिंसा सम्भावना दिखती है, उपरांत नहीं। 
रो भगवती सत्र के अठारहवे शतक में कहा है कि 


क्योंकि श्री 

भावित आत्मा अणगार इयो से चलते हुए पर नीचे 
मुर्गी का बच्ची इरियावही क्रिया लगती है 
प्रन्तु पाप बंधतवा है, द्ष्टि से दसव गुणस्थान तक 
भाव हिंसा की सम्भावना दिखती है। तथा कोई कहते हैं 


कि समर्कित क की भाव दिंसा नहीं होवे यह बात मिलना 
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संभव नहीं है. क्योंकि चौथे पांचवे गुणस्थान में अनेक 
संग्राम, आरम्भ, विषय, कपाय का सेवन करते हैं, वहां 
नियमा पाप बंधता है । इसलिये उपयु क्त कथन उपयुक्त 
प्रतीत नहीं होता है | इसलिये प्राणाति पाता दि आश्रव पांचवां 
गुणस्थान तक नियमा हे | दसवें गुणस्थान तक ग्रतिभाषित 
होता है । फिर पंचेन्द्रिय की वेदना तो विशेष रूप से 
पांचवें गुणस्थान तक है तथा अशुभ योग छू गुणस्थान 
तक है | शुभ योग तेरहवें गुणस्थान तक है । भंडोपगरण 
सुइकुमग्ग की अयत्ना पांच तक तथा छट्टे तक तथा 
दसवें तक लेबें । आश्रव का छोड़ना तेरहवें तक है | इस 
प्रकार तेरहवें मुणस्थान तक आश्रव है। चौदहवें में नहीं 
है. कम आश्रव रूप आश्रव नहीं, पहिले के ग्रहण किये कम 
चोदहव गुणस्थान के पहिले समय में लगते हैं | इसीलिये 
चदहव गुणस्थान के पहिले समय में शुक्ल लेश्या मिलती 


है । 

यहां कई एक स्वयं अज्ञात होने पर भी दुराग्रह से 
ग्रसित होकर ऐसा कहते हैं कि-चौदहवां गुणस्थान अलेशी 
है, तब लेश्या कहां से पावे ? लेश्या तो योग के परिणाम 
है, योग बिना लेश्या नहीं होवे, और चौदहबां गुणस्थान 
अयोगी है भतः बहा लेश्या कहां से पावे १ उसका उत्तर है 
कि- चोदहव गुणस्थान का नाम अलेशी कहां बताया है ! 
अयोगी बताया है, यदि अलेशी कहे तो बाधा नहीं, क्‍योंकि 
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निषेध अल्पार्थ का द्योतक है, जैसे पतले पेट की उणोदरी 
है न्याय, तथा छट्ठा अचेलका परिपह । वैसे अल्प के लिए 
'न्षा नहीं की परन्तु लेश्या है। जैसे झालर प्रसुख 


बादित्र के बजाये बिना शब्द नहीं होते, परन्तु झालर के 
है लगने के पश्चात्‌ रणकार ध्वनि रहती है । वैसे ही 
योग रुप हण्डा लग तो गया परन्तु उसका रणकार रह 
या, इसलिये मानना | श्री भगवती सत्र के छब्बीसवें 
गतक के पहले उद्देश्य में वेदनी कर्म के संयोगी में दो 
भागे बनाये हैं । सलेशी में तीन बताये हैं, वहां चौथा भांगा 
गबंधा न वंधता है और न वंघेगा । यह भांगा चौदहवें 
गुणस्थान के पहले समय में मिलता है | यहां योग में 
"था लेश्या में अन्तर बताया है | दूसरे सब छात्रों में तो 
सयोगी तथा सलेशी को एक समान कहा है. किसी भी 
स्थान में अन्तर नहीं बताया है, एक यहां अन्तर पडा है । 
इसलिये अल्प होने से लेश्या नहीं मानी तथा बंधी हुई 
की अपेक्षा चौदहवें गुणस्थान के पहिले समय में लेश्या 
रूप आश्रव है। कर्म ग्रहण करने रूप नहीं । शरीर चौदहवें 
गुणस्थान तक है। श्री उत्तराध्ययन छात्र के उन्नीसवें 
अध्याय में शरीर पच्चर्ययी सिद्ध गुण कहा है, इस अपेक्षा 
से ग्रंथ में चौदहवें गुणस्थान में शरीर नहीं माना हैं, 
अयोगीपन होने से शरीर का व्यापार नहीं हैं । 
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संभव नहीं है. क्योंकि चौथे पांचवे गुणस्थान में अनेक ; 
संग्राम, आरम्भ, विषय, कपाय का सेवन करते हैं, वहां , 
नियमा पाप बँंधता है । इसलिये उपयु क्त कथन उपयुक्त , 
प्रतीत नहीं होता है | हमलिये प्राणाति पादादि आश्रव पांचवां. 
गुणस्थान तक नियमा है | दसवें गुणस्थान तक प्रतिमापित _ 
होता है । फिर पँचेन्द्रिय की वेदना तो विशेष रूप से 
पांचवें गुणस्थान तक है तथा अशुभ योग छट्ट गुणस्थान 
तक है । शुभ योग तेरहवें गुणस्थान तक है । भंटोपगरण 
सुइकुमगा की अयत्ना पांचम तक तथा छड्ठे तक तथा 
दसवें तक लेबें । आश्रव का छोड़ना तेरहवें तक है | इस 
प्रका। तेरहवें गुणस्थान तक आश्रव है । चौदहवें में नहीं 
है. कम आश्रव रूप आश्रव नहीं, पहिले के ग्रहण किये कम 
चौद॒हवें गुणस्थान के पहिले समय में लगते हैं । इसीलिये 


चौदवहवें गुणस्थान के पहिले समय' में शुक्ल लेशैया मिलती 
। 


यहां कई एक स्वयं अज्ञात होने पर भी दुराग्रह से 
ग्रसित होकर ऐसा कहते हैं कि-चौदहवां गुणस्थान अलेशी 
है, तब लेश्या कहां से पावे ! लेश्या तो योग के परिणाम 
है, योग बिना लेश्या नहीं होवे, और चौंदहवां गुणस्थान 
अयोगी हैँ भतः बहा लेश्या कहा से पावे ? उमका उचर ट 
कि- चौदहवें गुणस्थान का नाम अलेंशी कहां बताया है ! 
अयोगी बताया है, यदि अलेशी कहे तो बाधा नहीं, क्योंकि 
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गिर अल्पार्थ का बयोतक है, जैसे पतले पेट की उणोदरी 
के याय, तथा छट्ठा अचेलका परिषह । वैसे अल्प के लिए 
ज्िध्षा नहीं की परन्तु लेश्या है । जैसे झालर प्रमुख 
बादित्र के वजाये बिना शब्द नहीं होते, परन्तु झालर के 
एण्ड हमने के पश्चात्‌ रणकार ध्वनि रहती हे । बेसे ही 
योग रुप हण्हा लग तो गया परन्तु उसका रणकार रह 
गया, इसलिये मानना । श्री भगवती सत्र के छब्बीसवें 
शतक के पहले उद्देश्य में वेदनी कर्म के संयोगी में दो 
भांगे बताये हैं । सले्षी में तीन बताये हैं, वहां चौथा भांगा 
न बंध न्‌ बंधता है और न बंघेगा | यह भाँगा चौंदहर्े 
गुणस्थान के पहले समय में मिलता है। यहां योग में 
तथा लेश्या में अन्तर बताया है । दूसरे सब सत्रों में तो 
सयोगी तथा सलेशी को एक समान कहा है, किप्ती भी 
स्थान में अन्तर नहीं बताया है। एक यहां अन्तर पड़ा है । 
इमलिये अल्प होने से लेश्या नहीं मानी तथा बंधी हुई 
की अपेज्ञा चौदहवें. गरणस्थान के पहिले समय में लेश्या 
रूप आश्रव है। कम ग्रहण करने रूप नहीं । शरीर चौदहवें 
गुणस्थान तक है। श्री उचराध्ययन घत्र के उन्नीसवें 
अध्याय में शरीर पथ्चरूषयी सिद्ध गुण कहा है, इस अपेक्षा 
भआथ मी वात आवक मी शरीर नहीं माना है, 
अगोगीषन होने से शरीर का व्यापार नहीं हैं । 
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संबर द्रव्य की अपेक्षा तो पहिले गुणस्थान में भी 
होता है और समकित बिना निश्चय पांच में से संवर 
सम्यकदृष्टि को होते हैं | तेरहवें मृुणस्थान तक तो देश 
संबर है और चौदहवें में सर्ब संबर है । इसलिये चौदहवें 
का नाम शेल कहते, पथ्त के समान अहोल है, सब संवर 
का ईश्वर है । इस कारण पूर्ण संबर है, सिद्धों में संधर 
नहीं है, क्योंकि श्री भगवती ब्रत्न के पहिले शतक के दसरे 
उद्देश्य में इह भविए विनाणे परभविण वि तदमय भविए 
कहा हैं, चारित्र संपम और तप इसी भव के बताये हैं 
इंस' जपेज्ना से तथा ज्ञान को भी अपजबसिए 
कहा है, चारित्र की स्थिति क्रोड़ पूर्व की है उसका पर्यव 
' पी नहीं बताया है, श्री भगवती सत्र के दमरे शतक के पहले 
श्य में खंघक के अधिकार में तथा चारित्र आत्मा की 
अपेक्षा श्री भगवती सत्र के बारहजें शतक के दसकें उद्द श्य में 
ज्ञान आत्मा के स्वामी अनन्तगुणा बताये हैं । इसलिये 
व्यवहार संबर क्रिया रूप में कोई नहीं है किन्तु निश्चय 
सेवर समकित आदि पांच है| निश्ृत्ति भाव सिद्धों में सभी 
होते हैं। प्रशचि भाव एक भी नहीं होता है | यद्यपि सिद्धों 
में समपन हे तथापि सामायिक चारित्र नहीं है, क्योंकि 
चारित्र का कार्य कर्मों को रोकने का है. अतः कर्म बिना 
किसको रोके १- चारित्र के गुणों को तो रोकते नहीं है, 
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जिस कारण से समकित कहें पर समकित संवर नहीं कह- 
लाता है, कम सकषाय के अभाव की अपेक्षा से माने हैं, पर 
निजरा तो चौदहवें गुणस्थान तक है । सिद्धों में निजरा 
नहीं है, इसलिये कर्म नहीं है । कर्म बिना किसकी निजेरां 
कर ९ फिर श्री भगवती ज्त्र के अट्टारहरव शतक के तीसरे 
उद्देश्य में तथा पत्नवणा सत्र के पन्द्रहवें पद में “चरिमा 
निज्ञरा पोग्गला चरिमे कम्पं निञ्धरे” इति वचनात ! 
मनुष्य भव में (मानस) चरम निजरा है | पश्चात्‌ सिद्धों में, 
निजरा नहीं हैं, पर निजेरा का फल है | कम क्षय रूप बंध 
तेरहें गुणस्थान तक है। बांधे हुए कर्म चौंदहों गुण- 
स्थान में भी हैं, मोक्ष अर्थात्‌ समय समय कर्म से सर्व 
संसारी जीव छूटते हैं । इसलिये देश से मोक्ष सर्ण गुण- 
स्थानों में हैं। पर्वथा मोक्ष तो चौदहरओं शुणस्थान के 
अन्तिम समय में है, सिद्धों को छोड़ने के लिये नहीं है, 
छोड़े हुए का फल *-केवल ज्ञान, २-केवल दर्शन, 
३-अनन्त सुख, ४-क्षायक समकित, ५-अक्षय अजर 
अमर, 5-अरूपी, ७-सबसे उच्च अगुरु लघु। ८-अनंत 
अकीरण वीये । आठ कम के क्षय से आठ गुण मिलते हैं 
तथा सिद्धों को ही मोक्ष कहते 


एक अपेक्षा सर्ण संयोगी जीव में नौ तत्त्व मिलते 
चौदहों गुणस्थान में जीब, संघर, निजरा मोक्ष ये चार 
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तत्त्व मिलते हैं। उपचार नय से दो तत्त्व पुण्य पाप भी 
है। सिद्धों में एक जीव तत्त्व है तथा संबर तत्त भी कहते 
हैं, अपेक्षा से मोक्ष तत्व भी कहते हैं दूसरे छः तच 
नहीं हे । 


*# इति गुणस्थान द्वार समराप्तम्‌ # 
१६ & समवतार हार & 


जीव तत्त्व में कौन कौन समावे ? अनंतानंत जीवों 
अर्थात्‌ ग्राणियों के जीव तत्त्व में समाविष्ट होवे, तथा 
बारह उपयोग, चार बुद्धि, चार अबग्रह आदि, पांच 
उद्टाणादि जीव के गुण में समाविष्ट होवे | चौतीस अतिशथ 
पैंतीस अ्रकार की वाणी, एक सौ आठ गुण, जीव के पांच 
सो तरेसठ भेद, चौबीस देव, जीव के चौदह भेद, चौदह 
गुणस्थान, चौबीस दंडक, चार गति, पांच जाति, छः 
काया, पर्याप्त, अपर्याप्त, ब्रृक्ष्म, बादर, त्रस, स्थावर, 
इत्यादि ये जीब द्रव्य में तथा पर्याय में.सब समाते हैं | 
अजीब में धरम, अधर्म, आकाश, काल तथा पुद्गल ये पांच 
द्रव्य घनोदधि आदि ४, झुुवन, पाताल, नरकाबासा, दीप, 
समुद्र, घट्टपइ्ट, विश्रसा १, मिश्रसा २, प्रयोगसा ३, 
परमाशु यावत, अनंत ग्रदेशी कठिन कालायावबत, अनंत 
पुण, लूखा, छाया, धूप, अंधकार, प्रकाश, पांच वर्ण, पांच 


(१६१) 


रस, दो गंध, आठ स्पर्श, पांच संठाण, छः संघयण, छः 
संठाण, पांच शरीर, वस्यालीस मापा । पूलि, राख, चार- 
मन के, चार वचन के, तीन शब्द, इत्यादि अज्ञीव में 
समाविष्ट होवे २। नौ प्रकार का पुण्य, चार शुभ कर्म, 
पय्यालीस पृष्य प्रकृति इत्यादि पुण्य में समाविष्ट होये ३। 
अद्नरह पाप, आठ करे, पाप को ८२ प्रकृति इत्यादि पाप 
में समाविष्ट होवे ४ । पांच मिथ्यात्व, बारह अन्त, पांच 
प्रमाद, पांच निन्द्रा, पांच इन्द्रिय, तेबीस विषय, पन्द्रह 
योग, छः लेश्या, पच्चीस कपाय , राग, हं प, मोह, तीन 
चेद, चार संज्ञा, तीन अज्ञान, बय्यासी निवृत्ति, पचपन 
करण, दो ध्यान, सात भय, आठ मद, तीस महामोहनी, 
चीस असमाधि के स्थान, इक्करीस सबला दोष, पच्चीत 
क्रिया, उन्नतीस पाप सत्र, तैतीस आशातना, सात समुद्रघात, 
नो अगुप्ति, तेरह क्रिया के स्थान, सत्तरह असंयम ! सैत्तावन 
हेतु, बावन अनाचार, सेंतालीस दोष, अघर्म, अब्रत, 
अपच्चक्खाण इत्यादि आश्रत्र में समाविष्ट है ५। 


पांच समकित, बारह जत, पांच महाब्रत, श्रावक्र की 
ग्यारह पडिमा, मिज्ञु की बारह पडिम्ा, दस चित्त समाधि, 
नौ बाढ़, बाइस परिपह, पांच समिति, तीन गुप्ति, सत्तरह 
प्रकार कां संयम, अब्वारह प्रकार का ब्क्नच्य, पच्चीस 
भावना; साधु के सत्ताइस गुण, बचीस योग संग्रह, उन- 
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पचास, भांगे, दया, सत्य, शील, संतोष, क्षमा, नम्नता, 
सरलता, निलोमी, अवेदी, अकपायी, अलेशी. अयोगी: 
अशरीरी, धर्म, त्त, नियम, पच्चक्खाण, पांच चारित्र, 
छः निग्रन्थ इत्यादि संबर में समाविष्ठ है, ६ । बारह भेदी, 
तप, बराणवे पडिमा, इकराणवे विनय, पांच 'सज्ञाय, दो 
ध्यान, नौ प्रकार के अस्ुख का गिनना, तप, जप, छत 
पढ़ना, धर्म कथा करना इत्यादि निर्जरा में समाविष्ट 
है ७ | एक सौ अड़चास प्रकृति की स्थिति, अनंती कर्म 
वर्गणा, ये बंध में समाविष्ठ है ८ । ज्ञानादि मोक्ष मार्ग 
कम का क्षय होना ये मोक्ष में समाविष्ट है ९ | 


दस दान किस में समावे ! एक दान पुण्य में समाविष्ट 
होता है; एक पाप में समाविष्ट होता है |. आठ दान पुण्य 
पाप दोनों में. समाविष्ट होते हैं, सच्चित. जल जीव में, मिश्र 
जल सचित अचित दोनों में, सचित योनी जीव में, मिश्र 
दोनों में ऐसे तीन आहार ।' चौरासीः छाख जीव योनी 
दोनों में, एक क्रोड़ साढ़े सित्यानवें लाख कुल" क्रोड़ी जीवों 
में, धममं पक्ष संवर में, अधर्म पक्ष आश्रव में; मिश्र- पक्ष 
आश्रव संवर दोनों में, त्रती संयमी पच्चक्‍्खाणी, धर्म: 
जागृत पंडित, घमम व्यवसाय ये संबर में अब्नती, असंयमी, 
अपच्चक्खाणी, अधमे. बाल व्यवसाय, उपक्रम करण. 
बाल मरण, ये आश्रव में, ब्रतात्रती, संयता संयती, पचच- 
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सिण। पच्चक्खाणी, मिश्र व्यवसाय, मिश्र उपक्रम, मिश्र 
कण, बाल पंडित, धरम घम, श्रृत जागरापन, बाल पंडित 
रण ये आश्रव संबर दोनों में । शुभ योग, शुभ लेश्या 
धम ध्यान, शुभ वीर्य थे निजेरा बंध दोनों में है, ऐसे 
पूरे पदार्थ भी यथा योग्य स्थान में समाविष्ट होते हैं । 
श्री ठाणांग पत्र के दसरे ठाणे में 'जद छीणम छोगे त॑ 
पैन दुपडोयारं पन्नते तंजेहा-जीव चेव १ जअजीवे चेव २! 
रे न्याय से नो पदार्थ भी दोनों में समाविष्ट करे । 
विस्तार जैसे जीव अजीब द्वार में कहा, जितने २ 
गीत के निल्ले गुण उन्हें जीव में समाविष्ट करे, जो जीब के 
निज गुण नहीं है अमी जीव है पर अन्त में छोड़ दंगे 
अजीब में समाविष्ठ करे | संबर, निजरा, मोक्ष जीव 
में समाविष्ट होवे | पृण्य, पाप, आशभ्रव तथा बंध ये चार 
अजीब में समाविष्ट हीवे तब तो द्रव्य रहते हैं । 
|| इति समवतार द्वार समाप्तम्‌ ॥ 
बन--्रिथाएफ्रारा 


१७, & प्रकृति अप्रकृति द्वार & 


जीव प्रकृति या अप्रक्रति १ उत्त-१ जीव द्रव्य स्वयं 
तो अप्रकृति है तथा जीव का अशुभ गुण छब्बीस प्रकृति 
है । जीव के एक सौ अंड्चास (१४८) अक्रृति है।२ 
अजीब में चार अप्रकृति और एक पुद्गल में, कई एक 
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बंध प्रकृति है। उसमें एक मो अड़चास प्रकृति है, पर 
अजीब के कोई प्रकृति नहीं | ३ पुण्य अक्रति है. अग्रकृति 
नहीं । भाव पृण्य, भाव प्रक्रति है, द्रव्य पुण्य द्रव्य प्रकृति 
है, पृण्य की वयालीस प्रकृति है । ४9 ऐसे ही पाप प्रकृति 
है, अप्र कृति नहीं, पाप की बश्यामी प्रकृति है । ५ आश्रव 
प्रकृति हूँ, अप्रक्ृति नहीं, आश्रव की सताबन प्रकृति है- 
पांच मिथ्यात्व, बारह अन्त, परुचीम कपाय, पन्द्रह योग 
ये सव ५७ प्रक्ृतियां हुई | ६ संत्र अग्रक्ृति है, प्रकृति 
नहीं परन्तु सचावन ग्रक्ृति का संबर किया है । ७ निर्जरा 
अप्रकृति हे श्रक्भति नहीं, परन्तु एक मी बराबीस प्रकृति की 
निरा करते होती है | ८ बंध प्रकृति है, अग्रक्ृति नहीं, 
एक सौ ब॑,स प्रकृति को बांधता है । ९ मोशन अप्रकृति है, 
प्रकृति नहीं, परन्त एक सौ अड़चालीस प्रकृति से छूटता है । 
॥ इति भ्रक्ृति अग्रकृति द्वार समाप्तम्‌ | 





९5, & भाव द्वार & 


ज्ञीव द्रव्य तो परिणामिक भाव में है, जीव के भुण 
पर्याय-१ उदय, २ उपशम, ३ क्षायक, ४ क्षयोपशम 
और ५ पारिणामिक भाव में है। यहां अशुद्ध गुण वेद. 
कपाय, लेश्या, मिथ्यात्व आदि ये उदय भाव में हैं | श्रद्ध 
शरण उपशम आदि तीन भाव में है| यहां उपशम सम्रकरित 
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उपशम चारित्र को उपशमिक कहना, सुनना पांच इन्द्रिय 
तीन वीर्य, पांच रूब्धि, इत्यादि क्षयोपशमिक भाव में हे । 
भवीपन, अमवीपन. ये अनादि पारिणामिक भाव में है। 
मिद्पन सादि पारिणामिक भाव में है। यहां कोई पूछे 
कि अज्ञान एवं मिथ्यात्व को उदय भाव में भी कहा तथा 
प्योपशमिक भाव में भी कहा १ इसका उत्तर-यदि अजान- 
पना रूप अज्ञान, ज्ञानावरणी कर्म का उदय है जिसके 
उदय से जीव किसी भी वस्तु का पता नहीं लगा सकता है 
और जो विपरीत जानने रूप अज्ञान है, वह ज्ञानावरणी 
कर्म का क्षयोपशम है। कम टूटने से जानपना आता है | 
ऐसे ही मिथ्यात्व मोहनी का उदय भी मिथ्यात्व सहित 
है अतः अशुद्धपन होने के कारण अज्ञान कहा है, परन्तु ज्ञान 
जीव का लक्षण है, अतः मिथ्यात्व मोहिनी का उदय तो 
उदय भाव में है परन्तु विपरीत अ्रद्धना रूप जो विपरीत 
मिथ्यात्व है बह तो मोहनी पतली (कम) होने से है। श्रद्धा करना 
जीव का गुण है परंतु विपरीत श्रद्धना यह मिथ्याइष्ट है जो 
क्षयोपशम भाव में है, इस प्रकार जीव पांच भांव में हे, परन्तु 
मुरुय नय में जीव द्रव्य पारिणामिक भाव में है १। 


अजीब में धर्माधम आकाश, काल ये चार अनादि 
पारिणामिक भर में हे और पुदूगल स्वयं तो पुदूगठपन 
की अपेक्षा अनादि पारिणामिक भाव में है, परन्तु इनकी 
अवस्था प्रमाणुपन इत्यादि सब सादि पारिणामिक भाव में 
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है | तथा पुद्गल के अनन्त प्रदेशी स्कध कम पन में 
परिणम , वे उदय भाव में हैं | फिर उपचार से उपशमित 

किये, पुदगल क्षय किये, एवं पुदुंगल क्षयोपशमित किये 
इत्यादि की अपेक्षा से उपशम, क्षयोपशम क्षायिक भाव में 
भी हे २। 

पुण्य जीव के एवं अज्ीव के उदय में आया तब उदय 
भाव में तथा सादि पारिणामिक्र भाव में है ३। 

एसे ही पाप भी जीव अजीब के उदय में आया तब 
उदय भाव में तथा सादि पारिणामिक भाव में है | आश्रव 
भी ऐसे ही है 

संबर उपशम्तिक, क्षायिक. क्षयोपशम भाव में है । 


पारिणामिक भाव तो सत्र फैला हआ ही है | इसलिये 
वह भी मिलता है ६ | 


निजरा भी ऐसे ही तीन भाव में है, उपशम भाव में 
निजरा नहीं है, क्योंकि कम आवरण में रहे हुए हैं ७ | 

बंध पुण्य के समान है ८ | 

मोक्ष संवर के समान है परन्तु एक अपेक्षा से क्षायिक 
भाव में है | ये तो पांच भाव में नो पदार्थ बताये हैं, अब 
ने। पदाथ में प्रांच भाव इसी रीति से कहते हैँ । जीव में 
पांच भाव हैं. अजीव, पुण्य, पाप, आश्रय तथा बन्ध इन 
पांचों में दो दो भाव हैं, संवर में चार भाव हैं, निज्जरा में 
तीन तथा मोक्ष में एक भाव है । 

॥ इति भाव द्वार समाप्तम | 
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१६, & द्रव्य गुण पर्याय द्वार & 


१-जीव का द्रव्य जीव असंख्यात प्रदेशी है | गुण 
ज्ञन दर्शन के हैं । तद्रुप अनादि गुण है। चारित्र तपस्या 
आदि गुण है | कपाय आदि अछुद्ध गुण है। बीय॑ एवं 
उपयोग तद॒गुण पर्याय के दो भेद--एक द्रब्य पर्याय 
दूसरा गुण पर्याय । द्रव्य पर्याय नरकादि । गुण पर्याय 
भति, श्रुति आदि । ये जीव के द्रव्य पर्याय कहलाते. हैं । 

२-अजीव के द्रव्य, पांच धर्मादे, गुण जड़ लक्षण 
पर्याय पलटने रूप परमाणु आदि | धर्मास्ति का द्रव्य 
धर्म द्रव्य, गुण चलन, पर्याय अनन्त, जीव और अनन्त 
पुद्गलों को चलाने की शक्ति, इसलिये अनन्त पर्याय ऐसे 
ही- अधम का द्रव्य. एक असंख्यात प्रदेशी, 'गुणस्थिर, 
पर्याय अनन्त, जीव पुदुगल को स्थिर रखने की शक्ति; 
आंकाश का द्रव्य एक अनन्त प्रदेशी, मुण विकास, पर्याय 
अनन्ता, द्रव्य को जगह देने की शक्ति, काल का द्रच्य 
एक समय, गुण वतना (व्यतीत होना) रूप । पर्याय 'अनंत 
जीव पुदूगल परवर्ते |नई नई अवस्था करता है, इस कारणं' 
एक समय के अनंत पर्याय, पृदूगल का द्रव्य पुदूगल 
परमाणु यावव्‌ अनन्त प्रदेशी, ' गुण ग्रहण लक्षण, पर्याय 
एक, गण काला, यात्रत्‌ अनेन्त गुण काला) ऐसे 
यावत लूखा । ह 
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३-पुण्य का द्रव्य पुण्य झुभकृत रूप, गुण जीव को 
सुखदाता, पर्याय अर्न॑त, चारित्र मोहनी के विकार से 
उत्पन्न हुए संक्लिप्ठ विशुद्ध स्थान तथा अनंत परमाणुओं 
के वर्णादि तथा अनंत जीों पर है | 

४-ऐसे ही पाप का द्रव्य पाप, गुण जीव को दुख 
देने वाला | पर्याय अनंत वर्णादि | 

प-आश्रव का द्वव्य आश्रव मिथ्यात्वादि । गुण नये 
कर्म ग्रहण करने का | जीब्र को मलिन करने का, तथा 
उज्ज्वल भी करे, पर्याय अनन्ता कर्म आये, लेश्या के, 
योग के कपाय के परिणाम, मिथ्यात्व का द्रव्य मिथ्यात्व, 
गुण विपरीत श्रद्धा करना पर्याय अनन्त, मिथ्यात्र मोहनी 
का पर्याय इत्यादि सब के कहना । 

६-संवर का द्रव्य संवर समकित आदि, गुण कर्म 
रोकने का, पर्याय अनन्त कर्म बर्गणादि, समकित का 
द्रव्य समकित, गुण श्रद्धना पर्याय अनन्ती वस्तु भरदें, 
इत्यादि सबका कहना | 

७-निजरा का द्रव्य निजरा, गुण कर्म तोड़ने का, 
पर्याय अनन्त, कम द्रव्य वर्गणा टूटी । 

| <-बंध का (द्रव्य बंध, गुण जीव को बांधने, का 

पर्याय अनन्त, कम द्रव्य वर्गणा बांधी । 

९-मोक्ष का द्रब्य मोक्ष, गुण जीवों को म्रक्त करने 
का | पर्याय अनन्त | कर्म टूटे अनन्त गुण प्रकटे इसलिए 
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अनन्त पर्याय । ज्ञान का द्रव्य ज्ञान, गुण जालपना, पर्याय 
अनन्त द्रव्य गुण पर्याय को जाने इसलिये अनंत पर्याय, 
दर्शन का द्रव्य दर्शन, गुण श्रद्धा करना, पर्याय अनन्त 
दृब्य पर्याय भ्रद्धे, चारित्र का द्रव्य चारित्र, गुण कम 
तोड़ने का, तथा आरम्भ परिंग्रह ममता घटने का, पर्याय 
अनन्त द्रच्य का ममत्व भाव घटा, अनन्त कम रोके, तप 
का द्रव्य, तप, शुण पूष कम क्षय करने का, खाने आदि 
की ममता घटाने का, पर्योय अनन्त वस्तु की ममता मिटो 
अनन्त कमे ठले, अनन्त प्योय | 


| इति द्रब्य, गुण, पर्याय द्वार समाप्तम ॥ 





२०, & द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव, गुण द्वार & 


१-जीव द्रव्य से अनन्त, २-त्षेत्र से सब लोक में 


काल से आदि अंत रहित, . ४-भाव से वर्ण गंध रस 
स्पर्श रहित, ४- गुण चेतना | ' 


-अजीव द्रव्य से अनंत, २-च्षेत्र ःसे लोक अलोक 
में, ३-काल से नित्य, ४-भाव से वर्णादि सहित भी हे 
तथा रहित भी है, ५-गुण से जड़ लक्षण ऐसे धर्म आदि 
पांच द्रव्य के पांच बोल पूब के समान । 
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१-पुण्य द्रव्य से अनन्तों को जीवन दाता है इस 
कारण अनन्त तथा अनन्त प्रदेशी है, २-त्षेत्र से सब लोक 
में है, ३-काल से नित्य, ४-भाष से शुभ वर्णादि सोलह 
बोल सहित, ५-गुण सुख दाता । 

पाप और आश्रव भी ऐसे ही हैं । 

१-संबर द्रव्य से सम्यकदृष्टि की अपेक्षा अप्त॑ख्यात, 
सिद्धों की अपेक्षा तथा सब जीवों की अपेक्षा अनन्त, 
२-ल्षेत्र से सब छोक में, ३-काल से नित्य, ४-भाव से 
अरूपी, १-गुण कम रोकने का, ऐसे ही निरजरा द्वव्य 
अनंत, शेष बसे ही | 

बंध पुण्य के समान । 

मोक्ष निजरा के समान । 

ये सब द्रव्य की अपेक्षा बताये हैं -। 

एक द्रव्य की अपेक्षा कहते हैं । १- जीव द्रव्य से 
एक, २-त्षेत्र से असंख्य प्रदेश अवगाहन वाला, उत्कृष्ठ 
स्व लोक अवगाहन वाला, '३-काल से नित्य, ४-भाव 
से अरूपी, ५४-गुण चेतना ऐसे ही अजीब के चार द्रव्य 
पू के समान कहना । एक पुदूगल की अपेक्षा .द्रव्य से 
एंक, २--त्षेत्र से जधन्य (कम से कम) एक प्रदेशावगाय 
उत्कृष्ट (अधिक से अधिक) सब छोक व्यापी, ३- काल 
से कम से कम एक समय अधिक से अधिक असंख्यात 
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काल की स्थिति, ४--भाव से अनन्त वर्णादि सहित, 
४--गुण से ग्रहण । १--पृण्य द्रव्य से एक प्रकृत, २-त्षेत्र 
से असंख्य प्रदेश अवगाही, २--काल से कम से कम एक 
समय. अधिक से अधिक बीस क्रोड़ा क्रोड़ी सागर, ४-भाव 
से रूपी शुभ , वर्णादि सहित, ५-गुण मींठा। १-पाप 
द्रब्य से एक प्रकृत, २-च्षेत्र से असंख्य प्रदेश अवगाही, 
३--काल से कम से कम अन्तमु हते, अधिक से अधिक 
सित्तर क्रोड़ा क्रोड़ सागर, ४-भाव से अशुभ वर्णादि 
सहित, ४-गुण कडु (कड़वा) १-आश्रव द्रव्य से एक 
प्रकृत, २--क्षेत्र के असंख्य प्रदेशी, ३--काल से सि्तर 
क्रोड़ा क्रो सागर, ४-भाव से शुभाशुभ वर्णादि, ५-गरुण 
कर्म ग्रहण करने का | १- संवर-द्वव्य से एक ग्रकृत, 

-त्षेत्र से असंख्य प्रदेश, २े-काल से कम से कम एक 

समय अधिक से अधिक अनादि अनन्त, ४-भाव से 
अरूपी , ५-शुण कम रोकने का । १-निजरा द्रव्य से एक 
प्रकृत २--केत्र से असंख्य प्रदेश, ३-काल से कम से कम 
एक समय अधिक से अधिक अनादि तथा एक ग्रक्ृति की 
अपेक्षा सात हजार वर्ष कम सित्तर क्रोड़ा क्रोड़ सागर, 
४-भाव से अरूपी, ३--गुण कम -तोड़ने का । १-बंध 
ढ्ब्य से एक प्रकृत, २-च्षेत्र से असंख्य प्रदेश, ३-काल 
से नये बंध की अपेक्षा सित्तर क्रोड़ा क्रोड़ सागर, ४--साव 
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से शभाशुभ वर्णा आदि सहित, ४-गरुण जीव को मोक्ष में 
जाने से रोके | १-मोक्ष द्रव्य से एक प्रकृत, २-द्षेत्र से 
अपंख्य, काल से एक समय, ४-भाव से अरूपी, २--मुण 
क्रम से छूटना | 


ये तो मुख्य नय में कहे हैं, तथा औपचारिक नय में 
पुण्य, पाप, आश्रव, बंध ये चार जीव के परिणाम गिने 
तो १-द्रव्य से अनन्त, २--क्षेत्र से सब लोक में, ३-काल 
से अनादि अनन्त तथा अनादि सांत 9-भाव से अरूपी, 
५-गुण से वेंसे ही । तथा पुण्य पाप के बंध परिणाम 
अबंतर से मिने तो बहुलता से जाने, तथा एक एक प्रकृति 
का बंध काल से अनादि अनंत, अनादि सांत, सादि सांत 
ये भांगे प्रिलते हैं | संवर निजरा, मोक्ष के १-द्रव्य अनंत 
२--क्षेत्र से सब लोक, ३-काल से संख्यात काल तक 
दूसरे. परिणाम में नहीं परिणमें उतने समय पर्यन्त, 
४--भाव से शुभाशुभ वर्णादि सहित, ५४-शुण ग्रहण, गल 
जाचे, मिल जावे, बिखरे जावे | तथा सिद्ध को मोक्ष तत्त्व 
में गिने तो १-द्र॒व्य से अनन्त, २-द्षेत्र से पेंतालीय लाख 
योजन प्रमाण, लोक के मस्तक पर सिद्ध शिला है, उसके 
ऊपर एक योजन के चौवीसर्वे भाग सिद्ध की अवगाहनां है, 
३-काल से अनादि अनंत, ४-भाव से अरूपी, ५-गुण केबल 
ज्ञान आदि एक सिद्ध की अपेक्षा १-द्रव्य से एक, २--क्षेत्र 
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से असंख्यात प्रदेश अवशाहना किये. तीन सो तेतीस घनुष 
वत्तीस आंगुल प्रमाण की अवगाहना ३. काल से सादी अंनत 
४. भाव से वैसे ही ५. गुण से वैसे ही । पुण्य पाप आदि 
(९ ढक 
सात पदाथ बाला जीव को गिने तो पुण्य १. द्रब्य आदि 
| हि ९ 
सात के द्रव्य अनंत २. क्षेत्र से सब लोक, ३. काल से 
अनादि अनन्त, काल से पुण्य, पाप, आश्रव, बंध के 
परमासु-सादि सांत हे, ४- भाव से जरूपी, ४. गुण 
जानपना । १. एक जीव की अपेक्षा द्रव्य, क्षेत्र से असंख्य 
प्रदेश,... २. उन्क्ृष्ट पाप का बंध अनादि का सब लोक, 
है. काल से पुण्य, पाप, आश्रव, बंध, निजरा, का अनादि 
अनन्त ध्भनादि-सांत, एक प्रकृति की अपेक्षा सादि सांत, 
तथा संबर निजरा मोक्ष ऐसे ही, किन्तु .सिद्ध में गिने तो 
अनादि अनन्त, ४. भाव से अरूपी, .-४. शुण चेतना 
इत्यादि अनेक अपेक्षा है । 


# इति द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, गुण द्वार' समाप्तम्‌ # 
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२१. # उत्पाद, व्यय, भुव द्वार & 


++--क-ऊअष्यर शत 


उत्पाद नौ पदार्थ नये उत्पन्न नहीं होते हैं, विनाश 
भी नहीं होते हैं एवं ध्रव शाश्रत है परन्तु परिणामवशात्‌ 
प्रण में इस अपेक्षा से कहते हैं । १-जीव की उत्पत्ति नई 
गत्यादिक में उत्पन्न होवे, नये गुणस्थान में चढ़ना, नये 
भाव का आदरना । २- व्यय अगली गति आदि को 
छोड़ना ३-भ्रव है उसी रूप में रहना । १-जीव द्रव्य से 
शाश्वत है, धर्म, अधम, आकाश, काल की उत्पत्ति जीव 
पुदूगल की अपने वश में करना, २-व्यय पराये वश होना 
३-जैसे जीव पुदगल स्थिर रहते हैं वह धर्मास्ति का व्यय, 
चले तो अधर्मास्ति का व्यय, धर्म की उत्पत्ति आदि ध्रुव 
अर्थात्‌ चार शाश्वत है तथा पुदूगल की उत्पत्ति नये स्कन्ध 
का होना, व्यय बिखरना श्रुव शाश्वत रहना २ । पुण्य की 
उत्पत्ति नये शुभ परिणामों का उत्पन्न होना; नये परमाणु 
का पुण्य रूप में उत्पन्न होना, व्यय विशुद्ध भाव से गिरना, 
तथा पुण्य का क्षय होना, ध्रुव पुण्य रूप में रहना तथा 
अनेक जीधों की अपेक्षा से तथा अनेक पुद्गलों की अपेक्षा 
से शाथवत है ३ | ऐसे ही पाप की उत्पत्ति अशुद्ध परिणाम 
का उत्पन्न होना तथा परमाणु पुदूगल का पाप रूप में 
परिणप्रन होना । व्यय से विशुद्ध भाव को ग्रहण करना, 
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पाप परमाणुओं को छोड़ना। ध्रुव शाश्वत है ४७। आश्रव 
की उत्पत्ति नये परमाणु आना, मिथ्यात्व रूप में परिणप्रन 
होना तथा योगों की प्रवृति यह व्यय, पूव संचित 
मिथ्याल्ल आदि क्षय किये तथा अशुभ भाव रोके यह 
ध्रुव शाश्वत ५ । संवर की उत्पत्ति समकित आदि निशृत्ति 
भाव ग्रहण किये, व्यय-आश्रव में प्रब्ृत्ति करना तथा काल 
का फहना, ध्रुव शाश्वत क्षायक समकित आदि तथा जितने 
समय अन्य समकितादि रहे यह अनेक जीबों की अपेक्षा ६। 
निजेरा की उत्पत्ति तप करना, व्यय तप छोड़ना, तथा नमन 
कर्म बांधना, अथवा मुक्ति जाना । ध्रुव ऐसे ही ७। बंध 
की उत्पत्ति शुभाशुभ योग आदि सेवन करना परमाणु 
ग्रहण कर कर्म रूप में परिणमन करना । व्यय बंधे हुए 
कर्मों का निजरित होना अर्थात्‌ छूटना,-भुव शाश्वत है ८ । 
मोक्ष की उत्पत्ति कर्मों का क्षय, व्यय कर्म तथा ज्ञानादि 
नाश हो । ध्रुव से शाश्वत | सिद्धों के पर्याय की अपेक्षा 
उत्पत्ति व्यय है । अपने पर्याय की उत्पत्ति व्यय नहीं है, 
ऐसे सब जो जो नये भाव उत्पन्न होवे बह उत्पत्ति, पहिले 
वाले छोड़े वह व्यय है, जेसे ही रहे बह भुव, तथा दूसरी 
अपेक्षा से ज्ञान की उत्पत्ति-वह-ज्ञान, व्यय अज्ञान । श्रुव॒ 
अपने माव में रहना शांत इत्यादि ९ । हु 


# इति उत्पत्ति, व्यय,-प्रुव्॒ द्वार समाप्तम्‌ % 
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२२, & तालाब दष्टांत द्वार & 

१, जीव रूप तालाब है, २. अजीब रूप जल, 
३, आश्रव रूप जल आने का मार्ग (नाला) ,०. उसमें 
स्वच्छ जल आवे वह पुण्य, ५. गंदा जल आवे वह पाप है 
६. जल तथा तालाब एक रूप होवे वह बंध है, ७. आते 
हुए जल मार्ग (नाले) को रोके वह संबर है, ८- अरहर 
आदि से पहिले का जछू निकाले वह निजरां है ९- से 
तालाब खाली हो जावे वह मोक्ष है।यह रुष्टान्त कहा है। 

अब भाव द्वार की अपेक्षा कहते है जसे पुरुष का 
चिंतामणी रत्न प्रमादव॒श तालाब में गिर पडा तब आब 
रोके बिना जल निकाले तो तालाब खाली नहीं होवे, भौर 
रत्न हाथ नहीं आवे, बसे ही केवल ज्ञान तथा केवल दर्शन 
रूप रत्न जीव रूप तालाब में है, बह कम रूपी जल से 
'हका हुआ है । किन्तु बह मिथ्थात्वादि आश्रव रोके बिना 
अकाम निजरा, बाल तपस्यादि से कर्मो' की निजरा करे । 
कम रूप जल निकाले परन्तु जीव रूप तालाब खाली नहीं 
होवे, परन्तु कोई चतुर पुरुष पहले से आव आदि रोक कर 
फिर रहट आदि के द्वारा जल निकालने से तालाब खाली होवे 


और चितामणी रत्न हाथ लग जावे, बेसे ही जीव रूप तालाब 
के समकित आदि से आश्रव रूप जल मार्ग रोके फिर तपस्यादि 
करके कम रूप जठ निकाले तब केवल ज्ञान तथा.केवल दशंन 


रूपी चिंतामणी रत्न हाथ में आवे और मृक्ति प्राप्त होवे | 
क) इति तालाब रृष्टांत द्वार समाप्तम 
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२३, & नव तत्व में भेला अलग हार & 


व्यवहार नय में नो पदार्थ सम्मिलित है तथा निश्चय 
नय में अपने अपने स्वभाव में रहते 6 । पुण्य, पाप, आशअ्रव 
बंध एवं अजीब ये पांच तत्त्व सम्मिलित है और जीव, संबर 
निजंगा एवं मोक्ष ये चार तत्व सम्मिलित है। अब जीव 
भाजन है । इसमें शरीर अजीब है, पुण्य करता भी हे 
भोगता भी है, आश्रव से कर्म आते हैं, संबर से कप रोकते 
हैं। निजंश से कर्म तोड़ते हैं और नये बांधने हैं व पुराने 
टूट्ते भी हैं, इसलिये जीब तत्त नो ही तत्तों में पाता है । 
अजीब धर्माघर्म, आकाश, काल ये स्वयं अजीब पदार्थ है, 
बाकी सव इसमें रहते हैं, परन्तु उनके गुण नहीं है इंस 
कारण से अलग है । पुदूगल स्वयं अजीब है, जीव के लगे 
हुए हैं, जीव को सुख दुख देने वाले हैं; कर्म रूप में 
प्रिणमन होते हैं अतः शुभाशुभ भी है कर्मों को लाते भी 
हैं, बांधते भी हैं, पुदुगल को संबरते अर्थात्‌. रोकते भी हैं, 
निर्जस्ते (क्षय करते) भी हैं, क्षय भी करे अतण्व अज्ञीब 
में पांच पदार्थ स्त्रयं अजीब सहित मिलते हैं । पुण्य करने 
बाला जीव है; पुण्य स्वयं अजीब है, शुभ रूप में परिणमन 
होवे इससे प०य हे, पुण्य बांधे उस सत्य पाप भी बांधता 
है, कर्म भी अते हैं, संचर होवे निजरा होवे, बंधन होवे, 
क्षय भी होते दें; ऐसे पाप आदि सभी जाने । ॥$ 
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मिथ्यात्वादि अशुभ आश्रव, पाप की करणी करने 
से आश्रव, पाप, बंध ये तीनों उत्पन्न होते हैं, शुभ योगादि 
पुण्य की करणी करने से पुण्य उत्पन्न होता है | शुभ कम 
आते व वांधते भी हैं, पुराने कर्मों को निजरते हैं अनः 
पुण्य, पाप, आश्रव, बंध तथा निजरा उत्पन्न होते हैं । 
समकित आदि संबर की करणी निद्वचि भाव से आते हुए 
कम रोकने से संवर उत्पन्न होता है, तथा अपेक्षा से पुण्य 
पाप, आश्रव, बंध की निजेरा होवे | इसलिये श्री उत्तरा- 
ध्ययन सत्र के उनतीसवें अध्याय के ६७वें बोल में कहा 
है “ कोह विजएणं खंति जणयह, कोह वेयणिज्ज॑ कर्म्म 
न बंधह, पुव्व॑ बद्ं च निज्जरेई | इति बचनात्‌ | इसका 
परमाथथ क्रोध जीता, संवर से कम रोके तथा क्षमा करने में 
शुभ मन करने में शुभ मन आदि योग प्रवर्ताये, ऐ जीव ! 
तेरे संचित कर्म है, तो तू समभाव से सहन कर इत्यादि 
योग बर्ते | जिससे पुराने कर्मों की निर्जरा होवे तथा नये 
शुभ आये एवं बांधे अतः पुण्य भी उत्पन्न होवे | क्योंकि 
श्री संथारापयन्ना में कहा हे कि जराश्रव, संबर, निजरा ये 
तीनों सम्मिलित होने पर तीर्थ कहलाते हैं, इसलिये संथारा 
आदि करते हुये योग रोके, जिससे खाने आदि के कम 
भी रुके, नये शुभ कम आवे, जिनसे देवगति तथा तीथझ्डर 


आदि प्रकृति का बंध भी होता है । पुराने अश्ुुम कम क्षय 
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करते हैं | श्री उत्तराध्ययन सत्र के उन्नतीसव अध्याय के 
४०वें मूत्र में कहा है कि 'भच पच्चक्खाणेणं अणेगाय॑ 
भव समाई निरु मह! इति बचनात्‌ | इस कारण से संबर 
की काणी करते हुए पाप छोड़कर 5 पदार्थ उलन्न होते 
हैँ अतः उस समय कषायादि से पाप भी है । परन्तु संबर 
की करनी से केवल आते हुए कर्मों को रोकते हैं। 
पुरान टूटते हैं वे निजरा से, बंधन करे वह शुभ आश्रव से 
पर संचर का तो कर्म रोकने का ही स्वभाव हे। श्री 
उत्तराष्ययन सत्र के उन्नतीसवें अध्याय में कहा हे कि 
“सृजमेण॑ अणण्हत्तं जणयइ तवेणं बोदा्णं जणयइ ।”' फिर 
श्री भगवती झत्न के दूसरे शतक के पांचवें उद्देश्य में 
तु गिया नगरी के श्रावकों ने पाश्येनाथ भगवान के संतों 
से पूछा कि संयम्त और तप का क्‍या फल है १ तब श्थविर 
मुनि ने कहा 'संजेमण अज्जो | अणण्हय फले, तेवर्णं 
वोदाणं फल्ले ।' तब श्रावकों ने पूछा कि देवलोक में केसे 
जाते हैं ! इस पर कालिय पुत्र स्थविर मुर्नि ने कहा ''पुव्च 
ः तबेणं अज्जों देवा देवलोएसु उववज्जंति १। इधर महिरू 
स्थविर ने कहा परुंव्व संजमेणं अज्जो देवा देवलोएसु उब- 
बज्ज॑ति २ | तब आनन्द रक्षित स्थविर ने कहा 'क्म्मियाए 
अऊज्जों ! देंबा देवलोएमु उबबर्ज्जति ३ ।! इस पर काश्यप 
स्थविर झनि ने केंदा 'संगियाएं अज्जो ! देवा देव लोएसु 
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उपवज्ज॑ति ७ | इस प्रकार भिन्‍न २ चार उत्तर फरमाये 
हैं। साधु अमत्य नहीं बोलते हैं फिर चार उत्तर केसे 
बताये । ये चारों ही उत्तर सत्य है। भगवान ने गोतम 
स्वामी के प्रश्न के उचर में स्वीकार किया है । इसलिये 
ये चारों उत्तर भिन्‍न २ अपेओआ से हैं | पूत्र के दो पाठ तो 
व्यवहार की अपेक्षा से है । ऊपर के दो पाठ निश्चय की 
अपेक्षा से हे, कैसे ? पूष्ं संयम, पू॑ तप कहा है, पर 
संयम तप ऐसा नहीं कहा, इसका कारण यह है कि, पूव 
संयप्त अर्थात्‌ सराग संयम, तथा सराग तप के प्रभाव से 
देवता में उत्वन्न होते हैं, पर बीतरागी संयम वाला देवगति 
का आयुधष्य नहीं बांधते हैं । सरागपन से संयम का वेदन 
नहीं किया. संयम से अशुभ कर्म रोके फिर प्‌ जते समय 
प्रठते समय यत्ना की वह संयम हे, पांच समिति भी 
संयम हे, उनमें शुभ योग की प्रवृत्ति हुई बह शुभ आश्रव 
है, उससे दवगति का शुभ बंध होता है । इस कारण से 
पूषं संयम से देवगति में जाते हैं, ऐसे ही पूव तप से भी 
देवगति में जाते हं। यह व्यवहार नय का वचन है, 
तीमरा पाठ करे के प्रवाप से उत्पन्न होते हैं, 'संगीयाए 
सराग'! यह सगग लेश्या मोह के प्रताप से उत्पन्न होती 
है, मोह के प्रताप से देवता में केसे उत्पन्न होते हैं ? 
दरयोकि सदथा गग द्वप क्षय हो जाते तो मोक्ष जाते, पर 
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राग द्वेष रहा उसी के प्रताप से देवता में उत्पन्न होते हैं, 
इस न्याय से ठीक है। जेसे कोई पुरुष पन्द्रह कोस दूर 
ग्राम की ओर चला, जाते हुए दस कोस पर थक गया, 
तब वहीं रात रहा, तो वह पुरुष किसके प्रताप से गया 
तथा रहा १ वह थकने के प्रताप से रहा, आगे नहीं जा 
सका, ऐसे ही पूष संयम तप के कारण से देवलोक गया 
तथा राग द्वेप के प्रताप से देवलोक में रहा आगे नहीं 
जा सका, तथा एक नय से कषाय के ग्रताप से देवतापन 
में उत्पन्न होते हैं, वह कपाय शुभ दिखती है, क्योंकि 
श्री ठाणांग सत्र के दूसरे ठाणे में नारकी का शरीर राग 
हंप से उत्पन्न हुआ कहा है, ऐसे ही वेमानिक पर्यन्त 
तथा चौथे ठाणे में चौबीस दण्डक के शरीर चार कपाय 
से उत्पन्न हुए कहा, इस अपेक्षा से नारकी का शरीर 
अशुभ कपाय से उत्पन्न हुआ दिखता है तथा बेमानिक का 
शरीर शुभ कषाय से उत्पन्न हुआ दिखता हे, क्योंकि 
अशुभ कपाय से देवता में केसे जावे ? परन्तु यहां तो 
कषाय से उत्पन्न हुआ कहा है, तुगिया नगरी के अधि- 
कार में सराग से देवगति कही है, फिर कमे ग्रंथ में भी 
कर्मों की प्रकृतियों का कारण कपाय है। कपाय से ही 
प्रकृति हैं, अच्छा चुरा रस पड़ता है, अशुभ कपाय से 
»हुभ प्रकृति का अशुभ रस पड़ता है, शुभ कपाय से शुभ 
प्रद्रृति का शुभ रस पढ़ता है.। स्न्न में चार कपाय का 


नि 
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फल चार गति से फिरना बताया है | फिर श्री आचारांग 
ब्त्र में 'लोभे अलोभेणं दुर्गंच्छ माणे! यहां दुर्गच्छा ठीक 
कहा है| श्री भगवती सत्र में गहां संयम कहा है, आर्ते 
के दो भेद कहे है, ?-प्रशस्त, २-अग्रशस्त केसे ? कपाय 
से टीक होता है, पर अन्तर में कृपाय अशुभ ही है इस 
ह्टांत से कहे हैं | शुभ योग की अपेक्षा राग श्रुभ दिखाई 
देता है । जेंसे स्वयं तो चोर है पर साहुकार के साथ रहने 
से साहुकार जैसा प्रतिभाषित होता है । तथा बड़ी कपाय 
छूटी तथा छोटी कपाय रही, इसलिये शुभ दिखाई देता 
हे । जेंसे कृष्ण लेश्या के अपेक्षा से नील शुभ लेश्या तथा 
नील से कापोत शुभ, पर वास्तव में तीनों लेश्या अशुभ 
ही है, इस न्याय से संमार का राग छूटने से धर्म का 
राग आया जो एव की अपेक्षा से सुलम दिखाई पड़ता है, 
पर स्वय॑ अशुभ है इसके छूटने से मुक्ति होगी। जेंसे 
गौतम स्वामी से बीर भगवान ने कहा, मुझ से राग हटा 
ओर जब राग हटाया तब केवल ज्ञान उत्पन्त हुआ | ऐसे 
इस कपाय से यथाग्व्यात चारित्र नहीं आया, सातवें मुण 
स्थान में मुक्ति की वांडा है, ऐसा होते हए भी मुक्ति नहीं 
पाता, तथा इसके छूटने से मुक्ति मिलती है, इस अपेक्षा से 
कपाय त्याग ने योग्य है,कपाय छूटी तथा योग शुभ हुआ 


इससे कपाय को शुभ गिना है । जेंसे एक राग तो स्त्री 
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पत्र पर है बह भी कपाय दूसरा राग अरिहंत, साधु, 
श्वक्, धर्म , दया, शील, सत्य संतोष, क्षमा तथा जीत 
के उद्धार करने के प्रति है. ये दोनों राग समान केसे हो 
सकते हैं ? श्री आवश्यक सत्र में भी धम का राग तो 
प्रशस्त कहा है,फिर भगवान ने गोशाडा को बचाया वह भी 
सरागपन से बचाया कहा है । अतः उस रागपन में पाप 
होवे तो दीतराग को होवे, यदि राग बिना बचाया तो 
गोशाला ने दो साधुओं को जलाया, उसे केसे बचाया 
इस कारण से जीव दया ऊपर राग होवे, उसमें पाप, पुण्य 
का बन्ध है, शुभ आश्रव बताया है। श्री उत्तराध्ययन 
सत्र के बत्तीसवें अध्याय की ७वरीं गाथा में कहा है, 
'रागोय दोसो बिय कम्मं बीय॑' इति वचनात्‌ | राग दोष 
दोनों कर्म के बीज है | राग द्वप बिना कर्म नहीं बांधता 
है । यदि राग ढंप में एकान्त पाप होवे तो पाप का बीज 
राग हो प है, पर पुण्य का बीज कौन हे १ पुण्य का बीज 
भी कपाय ही बताया है, जैसे 'संसार भओ विग्गाभिया ।क्‍ 
जम्मणा मरणार्ण इस भय को शुभ बनाया है, तथा श्री 
उबवाइ खत्र में स्थविर भगवंत सत्र पढ़कर मत्त मातंग के 
समान रमण करते हैं। तथा श्री उत्तराध्ययन सत्र -के 
छत्तीसर्वे अध्याय की २४०वीं गाथा में 'रमिज्जा संजमे 


मुणी' इस रीति से भी शुभ जाने तथा दूसरे 'अठिमिज्जा 
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पेमाणु रागरचा” ये राग भी शुभ बताया है, तथा अनुधनाओं 
सरीर कलीमली कलुमंवि मुच्चंति' यह दुगंछा भी गभ 
बतायी है | इसके अनुसार कपाय को भी जम व्यवहार 
कहते हैं तथा निश्चय में तो सब कपाय क्षय होने से ही 
वीतरागपना होता है परन्तु कपाय रहते बीतरागता नहीं 
होती । इसलिये सब कपाय अशुद्ध है । भगवान की आज्ञा 
में नहीं है, इसीलिये दसवें गुणस्थान तक ख्लूत्र विपरीत 
चलना कहा है; हम न्याय से आज्ञा तो नहीं पर व्यवहार 
से कपाय में गरम आश्रव बताया है| गम आश्रव से 
निजरा तथा पृण्य होता है। श्री उत्तराध्ययन सत्र के 
उन्‍नतीसवें अध्याय में कहा है 'बंदणयाएणग॑ नियागोय॑ 
कम्म॑ खबेह, उच्च गोय॑ निबंधह' इति बचनाव्‌ । बंदन से 
निजरा तथा पुण्य बंध दोनों कहा है, निजरा करते हुए 
बंध केसे होवे ? जंसे चड़स आदि से कुए का पानी निकालते 
समय पानी वापिस गिरता है, वसे निजरा करते हुए छट्ठ 
गुण स्थान में नियमा सात कम का बंध होता है, परन्तु 
बांधते अल्प है ओर तोड़ते अधिक है, तथा तोड़ने का 
कामी है बांधने का कामी नहीं, इसलिये समय समय में 
उज्ज्बल होता रहता है । जेसे किसी पर एक हजार रुपये 
का कज है, उसके व्यापार करते हये समय समय पर व्याज 
अविक बढ़ता है, किसी समय कमााता भी है, पर अधिक 
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कमाता है जिससे देना कमर होता रहता है और धन बढ़ता 
जाता है ऐसे ही साधु प्रमुख ने पहिले कम रूपी कज संचित 
किया है, उनके प्रताप से समय समय में सात आठ कम 
बांधने रूप व्याज बढ़ता है, तथा बीच में शुभ योग आदि 
कमाई भी होती हे ब्याज, किराया सब चुका देने के 
पश्चात्‌ दिनदिन प्रति कर्म कम होते जाते हैं, ज्ञान आदि रूप 
धन बढ़ता जाता है, जिससे मुक्ति मिलती है, परन्तु, जहां 
तक आश्रव नहीं रोके वहां तक कम का बंधन नियम है, इस- 
लिये संवर होवे उस समय सात पदार्थ उत्कृष्ट उत्पन्न होते 
है, पर संबर में निश्चय से पृण्य पाप एक भी नहीं 
है क्योंकि उत्तराध्ययन सत्र के उनतीसवें अध्याय में कहा है 
'संबरे कायगुत्ते पुन्न पावासव निरोहं करेइ' इति बचनात । 
यहां पृण्य, पाप दोनों को आश्रव कहा है, इन दोनों 
आश्रवों को रोके उसे संचर कहा है | इसलिए संवर अकेला 
ही शद्ध निष्कलंक है पर नव पदाथ व्यवहार से शामिल 
है, नव पदार्थ शामिल होने से एक जीव कहलाता है । 

॥ इति नव तत्त्व में भेला अछूग द्वार संनाप्तम ॥। 


२४. & हेय, ज्ञेय, उपादेय द्वार & 

उपादेय किसे कहते हैं ? जिस का को करने की 
भगवान की आज्ञा है, उस कार्य को करने की साधु आज्ञा 
देवे | जिस काय के करने से धरम हो और सब के आदरने 
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योग्य हो | साधुपन, समकित, श्रावकपन, संत्रर, त्याग, 
बेराग्य, निश्वचि भाव, पढ़ना, मनन करना, तप, जप आदि 
सब उपादेय कहलाते हैं | हेय किसे कहते हैं ? जिस कार्य 
में करने की भुगवान की आज्ञा नहीं साथु भी उसके लिये 
मना करते हैं । कोई पूछे कि यह काय करने से मुफे 
क्या फल मिलेगा १ इस पर साधु कहे कि, तुम्हें पाप होगा, 
हिंसा, कूठ, चोरी, क्रोध, मान, कपाय, रागद्व प, निंदा, 
निद्रा, प्रमाद, अथम, मिथ्यात्व, कुपात्र सेत्रा, आश्रव 
इत्यादि हेय कहलाते हैं, अतः सब छोड़ने योग्य हैं | ज्ञेय 
किसे कहते हैं ? जिस कार्य को करने की साधु आज्ञा न 
देवे किन्तु निपेध भी नहीं करे, पृण्य पाप नहीं बतावे, 
गुण दोष नहीं दिखावे, संदेह में बात रखे, मोन रहे, 
जिस काम के 'करने से किसी जीव को गुण होवे किसी 
को अवगुण होवे जेसे परव, सत्त॒कार, मिथ्यात्व का दान, 
वीतराग के सामने नाटक, भक्ति, स्तोत्र, साधारण भ्रृहस्थी 
का दान, स्वामी वात्सल्य, प्रभावना, दलाली, ग्ृहस्थी की 
विनय, साधु के निमिच थृहस्थी उठे बैंठे, शरीर के योग 
प्रवर्तावे, जीव दया के लिये धन आदि दे, मिश्र भाषा, 
मिश्र पानी, शील इत्यादि रखने के लिये मरण, घुदर्शन सेठ 
के समान, असत्य मुग आदि बचाने के लिये, अशुद्ध दान 
साधु को देना, गृहस्थी का योग व्यापार, वेयावच्च, 
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पूजना, परठना इत्यादि ज्ञेय कहलाते हैं जो जानने 
योग्य है । 

फिर इस विषय में गृहस्थी पूछे कि इसमें धर्म है या 
पाप है १ तब साथु मौन रखे, यह कार्य मैं कह या नहीं 
फेर १ तो साथु ऐसा न कहे कि तू” कर अथवा मत कर, 
समुच्च॒य कथां प्रसंग में कहे कि अग्ुक ने ऐसा किया, तथा 
विधिवाद में ऐसा कहे कि मिथ्यात्वी ऐसा करे, श्रावक 
साधु ऐसा नहीं करे, ऐसा स्पष्ट रूप में कहे, पर ऐसा न 
कहे कि ऐसा करना बेसा नहीं करना, यह कार्य करना, यह 
कार्य नहीं करना, ऐसा नहीं बोले, ऐसा सुनने पर इनमें से 
कोई अधिक धर्म का काम होवे, उसे अंगीकार करे तथा 
अधिक पाप का कार्य होवे उसे छोड़े, उमकी क्रिया साधु को 
नहीं लगती है | फिर कथानक प्रसंग देखकर चतुर श्रावक 
धोता है वह स्वयं के लिये गुणकारी क्रिया देखे वही करे । 
अवगुणकारी बात देखे उसे छोड़े, यह गृहस्थ की इच्छा 
है, साधु की आज्ञा नहीं | निषेध भी नहीं करे उसे ज्ञेय 
पदार्थ कहते हैं । 

यहां कोई ऐसा कहे कि, साधु आज्ञा दे वह धर्म तथा 
आज्ञा नहीं दे वह पाप | ऐसा कह कर ज्ञेय पदार्थ को 
निरर्थक बरता है, जो एकान्त विरुद्ध विचार करना है । 
यदि साधु एहम्थ के घर जावे, वहां शावक उठकर खड़ा 
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होवे, मात आठ कदम आगे बढ़कर नमरकार करे, आहार 
पानी के लिये घर लेज्ञाकर अन्नादि देवे. वहां साधु आज्ञा 
नहीं देवे अतः आज्ञा बिना एकान्त पाप होवे तो बह पाप 
किसने कराया १ यदि साधु गृहस्थ के घर नहीं आते तो 
श्रावक पाप केसे करते ? इस दृष्टि से यह पाप साधु ने 
कगया, तुम्हारी श्रद्धा से साथु का. दूसरा करण भंग 
हुआ, तथा आहार असुझता अर्थात्‌ सावध हुआ, 
परन्तु वास्तव में एकान्त पाप नहीं । ऐसे ही प्रतिक्रमण में 
उठते बैठते. स्थामिवात्मल्य करते, प्रभावना दलाली प्रग्मुख 
धर्म काय भी साधु की आज्ञा बिना करते हैं यदि इसमें 
एकान्त पाप होता है तो उसे आप निषेध क्‍यों नहीं करते ? 
भगवान ने सत्र में पाप का स्थान २ पर निषेध किया है, 
 संबुज्ञमाणंर नरे महइ्म॑ पावाओ अप्पाणं निवइण्ज्जा' 
इति बचनात्‌ | इस अपेक्षा से पाप नहीं है, फिर भी छय- 
गहांग म्त्र के णंचव अध्याय में प्रश्न १ में नक के दुख 
बताये हैं, तथा श्री उत्तराध्ययन सत्र के उन्नीसव॑ अध्याय 
में जहां मध्य. मांस भक्षण आदि हिंसादि कतेग्य का फल 
नरक में भोगे उसका स्मरण किया पर स्थामिवात्सल्य, 
दान, जीव रक्षा आदि का स्मरण नहीं किया, इसलिये 
पाप नहीं है यहां पर कई लोग ऐसा कहे कि आप आज्ञा 
ब्राहर धर्म कहते हो अतः ऐेसा कहने वालों को ऐसा कहे 
कि आप आज्ञा का वास्विक अर्थ नहीं जानते तथा एकांत 
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मान्यता का पोषण करते हो, आज्ञा के दो भेद हें, 
१-आदेश आज़ा तथा २-उपदेश आज्ञा, इनमें से आदेश 
आज्ञा तो साधु को दी है और गृहस्थ को प्रवृत्ति भाव में 
ज्ञेय पदार्थ के विषय में किसी स्थान पर आज्ञा नहीं दी 
है तथा उपदेश आज्ञा तो ज्ञेय पदाथ में जितना जितना 
धर्म है उतनी उतनी सबकी आज्ञा भगवान ने दी है। श्री 
दर्वेकालिक सत्र के चौथे अध्याय की ११वीं गाथा में 
कहा है कि “सोच्चा जाणइ कल्लाणं, सोच्चा- जाणइ 
पावर्ग । उमयंपषि जाणइ सोण्चा, ऊंसेयं त॑ समायरे ॥ १॥”? 
श्रेय कल्याण की बात देखकर उसमें जो अच्छी लगे वही 
उपयोग में लें । इसलिये श्रेय वस्तु की भगवान आज्ञा नहीं 
देवे, परन्तु वास्तव में आज्ञा हे ही। फिर श्री पन्नवणा 
सत्र के ग्याहरवें पद में कहा हे कि “आराहणी सच्चा, 
बिराहणी मोसा. आराहणी विराहणी सच्चा मोसा” जो 
इन तीनों में नहीं वृह व्यवहार । यहां मिश्र भाषा को 
आराधक बिराधक दोनों कही है । इसमें जितना रूठ हे 
उतनी मगवान की आज्ञा नहीं, तथा जितना सत्य है 
उतनी भगवान की आज्ञा है | इस न्याय से ज्ञेय पदार्थ में 
जितना -धर्म है; उदनी आज्ञा ही है, इसलिये जाज्ञा बिना 
धर्म नहीं | धर्म तो आज्ञा में ही है, पर उपदेश आज्ञा तथा 
आदेश आजा दोनों अलग २ हैं | यहां कोई सम्ुच्चय साथु 
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सिखाते हैं कि साथ का विनय करने से निजरा होती है । 
स्वामी बात्सल्य भादि करने से समक्रित शुद्ध होता है, 
ऐसे आज्ञा ही हे, फिर साथ प्‌ जे, परठे विवेक करे, दिखे 
चले तो धरम को ग्रहण कर हिले चले | यत्ना से पू जे 
परठे आदि क्रियाओं में पाप है क्‍या ? यदि नहीं तो पाप 
ग्रहग्थ को ही लगता है क्या! और साथु को 
छोड़ देता है क्या ? पाप हरता है ? तथा मिश्र भाषा की 
अपेक्षा कोई शसा कहते है कि मिश्र भाषा तो एकान्त पाप 
ही है उसको भगवान ने आराध्क विराधक कैसे कहां ? 

था कोई शिकारी को मग बतावे, उसके पूछने पर भीघ्रता 
से मिलन के लिये दो घड़ी की एक घड़ी बतावे । किमी 
दया के कारण देसा कहा कि उस मग को गये तो एक 
प्रहह समय बीत गया हे, ऐसा उस शिकारी को कहे । 
किसी ने साथु को छत देते आधा सेर को सेर कहा किसी 
ने पाव॑ सेर कहा तो उतर दोनों को एकांत पाप होवे यह 
केसे १ उत्तर यहां दोनों जगह भिन्न दृष्टि होने से परिणाम 
में अन्तर पढ़ता है | फिर कोई मिश्र भाषा, किसी के लिए 
आराधक किसी के लिए विशशक्र यह केसे ? उन्हें ऐसा 
कहेँ कि एसा तो हम भी कहते हैं | ज्ञेय पदार्थ कोई तिरता 
है कोई इब्ता है तो क्या दोनों होते हैं ? यहां कोई कहे 
कि ये तो बालन की अपैक्षा सत्य वे कूठ कहा है पर बोलने 
से एक ही होवे, पर दो नहीं | जो दूसरे को ठगने के लिए 
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कहे तो विराधनी नहीं तो आराधनी । क्योंकि श्री पत्नवणा 
पत्र के ग्यारहवें भाषा पद में साथु को चार भाषा बोलते 
हुए आराघक कहा है| इसलिए प्रतचन की प्रभावना के 
लिए गुरु आदि के दोप गोपन के लिए क्ूठ बोलने पर 
भी दोप नहीं, ऐसे कहने वाले को भूठ का स्थापक 

हैँ । यदि भगवान की झूठ बोलने की आज्ञा है ९ भूठ 
बोलने से पाप नहीं है, तो फिर देव, गुरु संघ के लिए को 
गई हिंसा का भी पाप नहीं है । देव, गुरु, संघ के लिए 
चक्रवर्ती की सेना का नाश करे तो भी पाप नहीं है परन्तु 
यहां पाप केसे मानते हो ९ यहां कोई कहे कि श्री भगवती 
सत्र के पांचवें शतक के छट्ठे उद्देश्य में मुग बचाने के 
लिए असत्य बोला उसे द्रव्य केसे कहा १ ऐसे कहने वाले 
को कहें कि उसके दया के परिणाम है इस कारण तीब 
भूठ नहीं है इसी अपेक्षा से द्रव्य कहा है पर भाव का 
रहस्प नहीं होवे तो आप ज्ञेय पदार्थ केसे छोड़ते हो ! 
आप ऐसी भाषा क्यों नहीं बोलते ? तब कहे कि सा: 
कल्प नहीं है, यदि साधु का कल्प नहीं है तो साध को 
पाप लगे पर गृहस्थी को नहीं लगे तो क्या री 


/ व साधु को पाप 
लगा हे १ यहां कोई कहे कि साधु ऐयी भाषा बोले तो 
पाप नहीं, क्योंकि श्री आचारांग ब्त्न के दूसरे श्रुनस्कन्ध 


के तीसरे अध्याय में कद्दा है कि साधु को गृहस्थ पूछे तो 
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जानता हुआ भी में नहीं जानता ऐसा कहे। ऐसे कहने 
वाले को ऐसा कहे तो भ्ूठ बोलने की भगवान की आज्ञा 
है तो हिंसा, चोरी, मेथुन आदि अट्ठारह पाप की भी आज्ञा 
होगी | यदि दसरे पाप की आज्ञा नहीं है तो कूठ की भी 
नहीं है फिर आचारांग का अथं मिथ्या करता है । किसी 
स्थान पर लिखा होगा तो भी गलत है। अधिक प्रतियों 
में तो ऐसा नहीं हे कि यदि जानता है तो भी मे जानता 
हूँ ऐसा नहीं कहे । ऐसे पहला व दूमरा दोनों व्रत पाले, 
वीतराग का उपदेश तो जीब रक्षा के लिए भी भ्रूठ नहीं 
बोलने का है | इस कारण विचार कर बोले अथवा मौन 
रखे, वह अथथ शुद्ध है, पर ज्ञेय पदार्थ में आज्ञा नहीं देवे । 

यहां कोई कहे कि झेय पदार्थ की आज्ञा नहीं देवे 
यह साध का कल्प है, पर इस करणी में पाप नहीं है उन्हें 
ऐसा कहें कि कल्प नहीं इस कारण से धम भी नहीं । यदि 
धमं होता तो भाज्ञा देते, इसलिए दान में धर्म है तो गहस्थ 
को दान देने की साथ आज्ञा दंते हैं तथा उठने बठने की 
जाज्ञा नहीं देते क्योंकि ग्रृहस्थ का कर्तव्य अब्रत में है 
इस कारण रब्ध वीय में तो अबत है, तथा करण वीये में 
विनय आदि धर्म करणी है ।' फिर बन्दन करते समय 
सर्याभ को भगवान ने आज्ञा दी। नाटक के समय जय 
जानकर मौन रखा | इसीलिए आझ्या नहीं दवे, कई तो 
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एकान्त कारण स्थापित करते हैं, कई एकान्‍्त कार्य स्थापित 
करते हैं, ये दोनों ही दनय के प्ररूपक लगते हैं । फिर 
वीतराग के तो जहां कारण काय ये दोनों शुद्ध होवे वहां 
धरम है | उपादेय पदार्थ आदरने योग्य है। जहां कारण 
काय दोनों अशुद्ध हो वहां अधम है। यह हेय पदाथ' है । 
जहां काय शुद्ध, कारण अशुद्ध हो वहां अल्प पुण्य है | 
जहां कारण शुद्ध, काय अशुद्ध वहां अल्प पाप है, परन्तु 
ये सब ज्ञेय पदाथ हैं । 


अब नो पदाथ पर तीन बोल कहते हैं, प्रथम तो एक 
नय में नो पदाथथ ज्ञेय हैं| पत्र में स्थान स्थान पर कहा 
है कि जो श्रावक श्राविकाए नो पदार्थ के आनकार 
उनकी अपेक्षा से है, फिर कोई हेय जानकर छोड़ता है, 
कोई उपादेय जानकर ग्रहण करता है इस अपेक्षा से तो 
आगे जाकर दो पक्ष रहे परन्तु यहां तीन पक्ष की अपेक्षा 
दिखाते हैं | जीव तथा अजीव जानने योग्य हैं । इनमें 
कई जीव अजीत ग्रहण करने योग्य हैं व कई, छोड़ने योग्य 
है, परन्तु समुच्चय में जैय पदार्थ है। पुण्य जानने योग्य 
है, क्योंकि पुण्य छूटने से मुक्ति जायेंगे । पुण्य माथ लिये 
मुक्ति नहीं जाते हैं। कोई ऐसा कहे कि पुण्य धर्म है, धर्म 
एवं, पुण्य एक ही है । यह बात एकांत रुप में नहीं मिलनी 
है, एवं. क्योंकि पुण्य कम हैं, धर्म कर्म नहीं है, पृण्य 


ही डा 


र है ० 
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पुदूगल है, धर्म उसका फल है, तथा पुण्य बंध है, धर्म 
मोक्ष है, तथा पुण्य चार गति में भटकाता है, धर्म चार 
गति छुड़ाता है, पुण्य छूटने वाला है । धर्म ग्रहण करने 
योग्य है, इसलिये धर्म पुण्य एक नहीं है, किन्तु मात्र एुण्य 
अर्थात्‌ पुण्य की करणी व धर्म एक ही है । किसी नय॑ में 
पुण्य ग्रहण करने योग्य भी है, इसलिए धर्म की तथा 
पुण्य की करणी एक है । श्री भगवती छत के चौथे शतक 
के दशब उद्देश्य में ओोषध मिश्रित भोजन के दरुष्टांव से 
बताया है । अद्दारह पाप से निवृत्ति पाने पर कल्याणकारी 
क्रिया' उपाजन करते हैं, तथा श्री ठाणांग ब्लत्न , के दसवें 
ठाणे में दस प्रकार से कल्याणकारी कम करना बताया है, 
श्री ज्ञाता सत्र के आठव अध्याय में बीस प्रकार से तीथ्वर 
नाम प्रकृति बांधे । इस अप्रेक्षा से भाव पुण्य की करणीं 
निबंध है। जो ग्रहण करने योग्य है। श्री उत्तराष्ययन 
सत्र के इक्कीसवें अध्याय की २४वीं गाथा/ में कहा' है, 
४दुविह खबेऊंणंय पुत्र पांच. तथा इसी सत्र के दसव 
अध्याय की १४वीं गाथा में कहा है “मंसरइ सुहा सुहेहिं 
कम्मेहिं”” दोनों कर्म मठकाने वाले हैं... ४+ 
यहां कोई अविवेक शिरोंमणी ऐसा कहता है कि पुण्य 
एकान्त छोड़ने योग्य है, पुण्य चोरी व खोड़े अर्थात्‌:पर 
बंधन समान है, पृण्य सोने की. बेड़ी के समान है, ऐसा' 
कहना अपयुक्त है, क्‍योंकि . व्यवहार नय में पुण्य छोड़ने 
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योग्य नहीं, परन्तु ग्रहण करने योग्य है, श्री उत्तराध्ययन 
सत्र के पांचवें अध्याय की १८वीं गाथा में कहा है 'मरणंपि 
मपुन्नाण! पण्यवन्त का मरण सुधरवा है । श्री उत्तराध्ययन 
के तेरहवें अध्याय की २श१वीं गाथा में “धणियंतु 
पुन्नाई अकुव्यमाणे” पुण्य नहीं करेगा तो वाद में बहुत 
पछतावेगा | तथा इसी छत्न के बीसवें अध्याय में 'हे महा 
भाग गौतन' यहां पुण्य के नाम से सम्बोधित किया है, 
पुण्य को चोर कहने वाला भूठा है। पुण्य बोलाऊँ 
(रक्षक) के समान है | क्योंकि श्री भगवती सत्र के १४४ « 
शतक के सातवें उद्देश्य में लव सप्तम देवता को सात लव 
प्रमाण से आयुष्य॑ शुभ होतो है तो मोक्ष में जाते ऐसा, 
कहा है । यहां पुण्य रूप बोलाऊं क्षय होगया है। इस- 
लिये मोक्ष नहीं गये, पुनः कोई कहे कि पृण्य सोने की 
चेड़ी है तथा पाप लोहे की वेडी है, यह बात सिद्धान्त की. 
अपेक्षा से नहीं मिलती है, क्‍योंकि बेड़ी तो होना दुखदाई 
है और पुण्य सुखदाई है। श्री आचारांग बत्र के छह 
अध्याय के दूसरे उ्दे श्य में पुण्य बेड़ी जहाज समान बताई 
है। श्री भगवती खत के तेबीसवें शतक में शरीर पुण्य 
प्रकृति को 'नाव' कहां है, जब तक सपुद्र में बैठा है, वहां 
तक तो नाव ग्रहण करने योग्य है। यदि बीच में नाव 
दोड़ेगा तो पांती में इबेगा, किन्तु सस्लद्र पार उतरने के 
बाद अपने घर जाने समय नाव ग्रहण नहीं होती है । 
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नाव छूटने पर ही घर जा सकेगा, परन्तु नाव छूटे बिना 
नहीं ।-इसी प्रकार संसार रूप समुद्र में तेरहवें गुणस्थान 
तक तो प्रृण्य रूप नाव ग्रहण करने योग्य है, अंत समय 
में पृण्य स्वतः ही छूट जाता है, अतः में अमी से छोड़ दूं, 
ऐसा जानकर पुण्य रूप नाव छोड़ देगा तो पाप रूपी पानी 
में इब जावेगा | अतः संसार संगुद्र तिरने के बाद चौंदहवें 
गुणस्थान के अन्तिम समय में पुण्य छटता है, इसलिये 
वहां पुण्य छूटने से म्क्ति जावेगा । दृष्ठान्त--जसे कोई 
पुरुष - झोले में घृधरी लेकर अन्यत्र जाने लगा मार्ग में 
घृधरी. खाता जावे और कंकर दूर हालता जावे, ऐसे करते 
हुए घूधरी खाकर पूरी कर दी, तथा कंकर 'भी डालकर 
पूरे कर दिये, इस दृ््टांत से जीव भी शुभाशुम कम सहित 
है, पाप का त्याग करता हुआ पाप रूपी कंकर ढाल दे 
तथा पुण्य रूपी घूघरी खाकर पूरी करे परन्तु डाले नहीं, 
दोनों पूरे होने पर कर्म रहित हो जावे, यदि घूघरी ढाल 
दे तो ४ख से मर जावे, इस न्याय से पृण्य छोड़ने योग्य 
नहीं है | 


महल मे प्रवेश करने के लिए सीढ़ियां चढ़ना आव- 
श्यक है, अस्तु सीढियां आदरणीय हैं किन्तु ऊपर चढ़ने 
के पश्चात्‌ स्वतः छूट जाती है | यदि बीच में छोड़ दे तो 
नीचे मिरे । इसी प्रकार मुक्ति मन्दिर में प्रवेश हेतु पुण्य 
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रूप सीढियां ग्रहण करने योग्य है किन्तु चवदहवें गुण 
स्थान के अन्तिम सत्य में छूट जाता है। जेसे राजा के 
साथ परिषदा रहती है. वह परिषदा राजा के महल में 
प्रवेश करते सप्य पीछे रह जाती है परन्तु साथ नहीं गाती 
है इसी प्रकार पुण्य महज में छूट जाता है, फिर पाप मेल 
समान है. अतः पुण्य रूप पानी तथा साबुन से धोने पर 
आत्मा उज्ज्वल होगी । उज्ज्वल होने पर साबुन व पानी' 
के समान पुण्य को निचोड कर निकाल देवेंगे। जहां तक 
पाप रूप चोर का भय है, बहां तक पृण्य रूप बोलाऊ 
अर्थात्‌ रक्षक माथ लेने योग्य है तथा भय मिठने के 
पश्चात्‌ रक्षक का काम नहीं है, ऐसे ही पाप मिथने 
पर पुण्य का काम नहीं है, इस कारण से पुण्य ग्रहण 
करने योग्य है, तथा छूटने वाला भी है । 


कोई कहते हैं कि पुण्य की इच्छा नहीं करनी चाहिये 
यह भी एकान्त नहीं मिलता है, पुण्य की करणी अर्थात्‌ 
भाव पण्य की इच्छा करना कहा है तथा सुपात्र के लिए 
कहा हे कि 'विपेसेणं जीवे धम्म कामए, मोक्‍्ख कामए'? 
इति । धर्म पण्य, स्व॒ग मोक्ष की इच्छा करे तो देव लोक 
में जावे, परन्तु पुण्य के परमाणु द्रव्य पुण्य की इच्छा नहीं 
करे । पण्य के फल ऋड्ि संपत्ति मिलने इत्यादि की इच्छा 
न करे | करे तो सरागी पन है । गेहूं पेदा होने पर घास 
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स्वभाविक हो जाता है, परन्तु ऐसा जानते हैं कि घांस 
बाद में छोड़नी पड़ेगी, तो में पहिले ही छोड़द | ऐसा 
मानकर यदि घास को पहिले ही उखाड़ फेक दिया तो गेहूँ 
पंदा नहीं होंगे ऐसे ही संबर व निजरा करते हुए पृण्य 
सहज ही उत्पन्न होता है. पर इच्छा नहीं करे । अकेले गेहूँ 
उत्पन्न नहीं होते इसलिये घास की रक्षा करते हैं, इस 
न्याय से समुच्चय में पृण्य ज्ञेय पदाथ है ३ | पाप एकांत 
अशुभ योग होने से हेय पदार्थ है ४७ । आश्रव के दो भेद 
२-शुभ आश्रव, २-अशुभ आश्रव | यहां मिथ्यात्व आदि 
अशुभ आश्रव वह एकान्त हेव पदार्थ छोड़ने योग्य है, 
तथा शुभ योग आदि शुभ आश्रव पुण्य के समान शेय 
पदार्थ (जानने योग्य) है, व्यवहार नय में ग्रहण करने 
योग्य है। निश्चय में छूटने बाला है। क्योंकि श्री 
उत्तराध्ययन ब्वत्र के उन्नतीसवें अध्याय में कहा है कि 
“पच्चक्खारेणं॑ आसवदाराई निरु भई” जितनी जितनी 
वस्तु का त्याग किया वे सब्र पदाथे आश्रव है | ऐसे खाना 
पीना, उठना, चेठना, सोना, बोलना, ये सब्र आश्रव निश्चय 
में छोड़ने योग्य हे । किसी धार्मिक क्रिया का प्रत्याख्यान 


नहीं होता है । 


यहां कोई कहे कि साध तप करे, मौन रखे, जिन 
कल्पीपन ग्रहण करे, संभोग त्याग करे, धरम कथा नहीं 
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करे, शिष्यादि का त्याग करे, ये सब धरम के ही त्याग 
रगते हैं | इसका उत्तर संबर , धर्म के त्याग किसी भी 
स्थान पर नही मिलते हैं,पर कर्तव्य में जितना योग व्यापार 
है, उसे हेय पदार्थ जञानकर .त्यागते हैं । फिर साथुपन लेते 
समय जितने कर्मों का त्याग क्रिया वे सब साबग्र हैं । 
साधु नहीं करते हैं वे सब सावद् काय है, इनमें से कई 
कार्यों' में तो एकांत पाप है, कई' कार्यों में पाप का 
मिश्रण है, पुण्य पाप दोनों उत्पन्न होते हैं, परन्तु निबंध 
कार्यो का त्याग- नहीं किया है। फिर साधुपंन में जो 
जो कार्य सेवन बे वे सब निबंध है, तथा: साधुपन लेने 
के पश्चात उममें के कार्य व्यवहो?' नय में उपादेय जान 
कर ग्रहण करते हैं । निश्चस नय में इनमें से जितने 
ओआश्रव के कर्तव्य है, उन्हें निश्चय हेय जानकर छोड़े । 
इसलिये आश्रव के दो भेद किये हैं ५ । संबर ग्रहण करने 
योग्य है,उपादेय है यञ्मपि- मुक्ति जाने पर- क्रिया रूप संबर, 
छूट -जाता दै-। तथापि निश्चय संबर समकितादि तो सिद्धा 
में भी है।। वह कभी नहीं छूटता है-।-परन्तु व्यवहार- 
छूटता है । यह व्यवहार कमबंत, के होता है-। श्री आचा-. 
रांग सत्र में. “अकम्मस्य बबहारों न -विज्जईइ ।”? कर्म 
बिना व्यवहार नहीं होता है । इस न्याय से पहिले गुण 
स्थान से लेकर उपर ऊँपर चढ़ते व्यवहार घटता है, निर्वेय 
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बढ़ता है इसलिए संवर निब्ृति भाव का त्याग नहीं होता 
है ६ | निजरा ग्रहण करने योग्य है, कम क्षय होने के 
पश्चात्‌ निजरने योग्य कम पृद्गल नहीं हैं तथापि निजरा 
का ग्रुण तो विद्यमान ही हैं| कम बिना किस की निजरा 
करे १ जहां वेदन है वहां निजरा हैं। पहले समय वेदे, 
दूसरे समय निजरा करे । इसी वास्ते सिद्धों में वेदना नहीं 
हैं, बसे ही निजरा भी नहीं है ७ । बंध के दो भेद आश्रव 
के समान अशुभ होवे, शुभ व्यवहार में होवे एवं उपादेय 
निश्चय में होवे ८ । मोक्ष ग्रहण करने योग्य है, कर्मों 
का क्षय करना (छोड़ना) मोक्ष है । क्षप होने के पश्चात्‌ 
गा नहीं है क्योंकि को के विना किसका क्षय (छोड़े) 


एक अपेक्षा से नौ पदार्थ का परिचय बताते हैं । 
व्यवहार नय में १-जीव, २-अजीव, ३-पृण्य, ४-पृण्य 
आश्रव, ५-पण्य बंध ये पांच जञेय पदाथ हैं ।. इनमें जेब 
पदार्थ भी है, उपादेय भी हैं, १-पाप, २-पाप आशभ्रव, 
३-पाप बंध ये तीन हेय अर्थात्‌ छोड़ने योग्य है |, १-संवर 
-निजरा, ३-मोक्ष ये तीन ग्रहण करने योग्य है | 
निश्चय नय में जीव अजीव जानने योग्य है, पण्य छूटता 
है, अतः यह भी जानने योग्य हैं । पाप, आश्रव एवं बंध 


ये तीन तत्त्व छोड़ने योग्य हैं, संचर, निजरा तथा मोक्ष ये 
तीन तत्त्व ग्रहण करने योग्य है तथा एक अपेक्षों से केव्रल 
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संवर ही ग्रहण करने योग्य है। तथा एक अपेक्षा से 
सिद्धत्व अर्थात्‌ मोक्ष ही ग्रहण करने योग्य है क्‍योंकि 
विशुद्ध नय में जीव के गुण केवल ज्ञानादि ही ग्रहण करने 
योग्य है, निश्चय में एक जीव ही है । दूसरा कोई नहीं 

) उनमें पुण्य, पाप, आश्रव तथा बंध ये चार एक है, 
अनात्मा रूपी अजीब हेय है अनाज्ञा कम अनित्य प्रकृति 
उदय, नित्य अशुद्ध जीव को मेला करने का स्वभाव है । 
इसलिए अज्ञीव के पर्याय कहलाते हैं । संवर, निजेरा व 
मोक्ष ये तीन एक हैं, आत्मा रूपी अरूपी जीव उपादेय, 
आड्वा, कर्म अप्रकृति, उपशम, क्षयोपशम, क्षायिक भाव, 
शुद्ध जीव को उज्ज्वल करने का स्वभाव है, जीव के गुण 


पर्याय है । जीव के पर्याय जीव स्वरुपी है, औपचारिक 
अनेक नय है। 
॥ इति हेय, ज्ञेय, उपादेय द्वार समाप्तम ।। 


ये नो तत्त्व पर चौबीस द्वार बताये हैं, इनमें जीव तथा 
अजीब ये दो तो मूल द्रव्य हे तथा सात इनके पर्याय है । 
इन नो पदार्थ का जानपना तथा इस पर श्रद्धा को समकित 
कहते हैं, क्योंकि श्री उत्तराष्ययन सत्र के अट्ठाइसबें अध्याय 
में इन नो तत्त्व के जानने को श्रद्धा समकित कहा है । 
यहां कोई कहे कि नौ तत्त्व जाने बिना समकित नहीं आधे | 
इसका उचर है कि समकित तो देव, गुरु, धर्म की श्रद्धा 
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में है तथा नो तत्त्व तो विशेष ज्ञान है। श्री उर्त्राध्ययन 
सत्र के अ्ठाइसव अध्याय में दस प्रकार की रुचि कही है । 
इममें नोवीं संक्षेप रुचि कही है | जिसने पर पाखण्डी का 
मत धारण नहीं किया, जन मार्ग का जानकार नहीं, उसको 
धर्म सुनने से तत्काल संक्षेप रुचि समकित ग्राप्त होती है । 
उसने नो तत्व कब सीखे थे १ फिर , श्री उत्तराध्ययन्न प्लत्र 
दूसरे अध्याय में कहा हे कि साधु को कोई जीवादि 
पदाथ पूछे ओर नहीं आवबे तो आतध्यान, नहीं करे। फिर श्री 
भगवती ब्त्र के दूसरे: शतक के पांचवे उद्देश्य में तथा 
ठाणांग सत्र के तीसरे ठाणे में कहा है कि साधु की सेवा 
करने से दस बोल की प्राप्ति होती है, उसमें पहिले बोले घत्र 
सुनने से, दूसरे बोले ज्ञान अर्थात्‌ श्रद्धा सम्यक्त्व रूप ज्ञान 
आवे, तीसरे बोले विज्ञान आवे, इस प्रकार पहिले श्रद्धा आती 
है फिर नो तत्त्वादि विशिष्ट ज्ञान सीखता है। फिर असोच्ा 
केवली के लिये श्री भगवती घत्न-के नौब शतक के तेतीसवे 
उद्देश्य में कहा है कि कथ्थ॑चित्‌ प्रकार से जीवा जीवादिक 
का ज्ञान होने: से पाखंटी, सारंभी, सपरिग्रह जानने से 
साधु की प्रतीति होने से समंकित आती है । उन्हें समक्रित 
प्राप्त हुई तब नवतत्त्व कहां-सीखे थे ९ “फिर आज समकित 
पाकर आज ही साधुपन लिया वह जीव छः महिने में प्राति- 
क्रमण सीखता है और फिर नंतत्त्व सीखता है, यदि ऐसा 
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माना जाय तो समेकिर्त बिनां आंप आहार पानी सामिल 
केसे करते हो १ आपकी मान्यताहुसार साधुपन कैसे रहेगा । 
फिर अजु न भाली, गतिमुक्तकुंमार, गजसुखमाल आदि 
जिस दिन समझे थे उसी दिन संयम लिया उन्होंने नौंतत्त्व 
फब सीखे १ फिर यदि नौ तत्त्व सीखने से ही सम्यकक्‍्त्व 
आंती' है तब तो नौतत्त्व अन्य मति बहुत सीखते हैं। उन 
सब के समकित क्‍यों नहीं मानते ? फिर समकित सोने 
की मुद्रिका है, एवं नौ तत्त्व तो रत्न समान है । यदि 
मुंद्रिका में रत्न जड़े तो विशेष शोभायमान होता है और यदि 
रत्न का योग नहीं मिले तो मुद्विका तो शोभा प्राप्त करेगी 
ही बेसे ही नी तत्व सीखने से विशेष शोभा पावे, और यदि 
नो तत्व नहीं सीखा होवे तो भी समकित तो रहेगी ही । 


फिर श्री भगवती सत्र के पहिले शतक के तीसरे उद्देश्य 
में कहा है कि 'तसमेवसच्च॑ निस्पंक, जे जिशेहिं पवेइई”? 
जो भगवान ने फरमाया वह सत्य है। ऐसा बिचारे तो 
आज्ञा का आराधक होंता है। फिर श्री नौतत्त्व प्रकरण में 
कहा है कि “जिवाइ नव पयत्थे, जो जाणइ तस्स होड़ 
सम्मतं । भावेण सहृहंतो, अयाण माणोवि सम्मत॑ ।।१॥| 
जीवादि नौ तत्व (पदाथ) फा जानकार हो उन्हें समकित 
होती है, परन्तु जीव अजीब इत्यादि पदार्थों के स्वरुप का 
भाव करके श्रद्धा न करे तो व्यवहार में नौ तत्त्व को नहीं 
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जानने वाले को भी समकित होती है, जसे बालक दूध का 
नाम तो नहीं जानता है, पर दूध का स्वाद जानता है 
वैसे ही नो पदार्थ का नाम्र तो नहीं जानता है पर परमार्थ 
जानता हो उन्हें समकित होती है, तथा नौ तत्त्व प्रकरण 
में कहा है कि 'सब्बाइ जिणेसर भासियाईं वय्ण न अन्नहा 
हुंति । इय बुद्धि जस्समणे, सम्मतं निच्चलं तस्स |।१।। 
भगवान्‌ ने फरमाया वह सत्य है । ऐसा जानना समकित 
है| श्री उत्तराध्ययन प्रन्न के अद्भाइसव अध्याय में भी नो 
तत्व सीखने से समकित कहा है तथा भाव से श्रद्धा करे 
तो व्यवहार में नहीं जानने वाले को भी समकित होवे, 
इत्यादि नौ पदार्थ का ज्ञान साधु को, श्रावक को सम्यक- 
दृष्टि को अवश्यमेव ग्रहण करना चाहिये | जिससे समकित 
की शुद्गता होवे । समकित की श्रद्धा में भी बराबर नौतत्त्व 
का परिचय काना बताया है। नौ तत्व के भाव अनेक 
स्त्नों के आधार से बताये हैं । एक नय॑ के कहने पर सब 
नय ग्रहण करना चाहिये | एक नय माने उसे मिथ्यादष्टि 
कहा है, जो सब नय मानता है वही समकिति है | श्री 
अनुयोग द्वार सत्र में बताया है कि “तं सब्व नय विशुद्ध , 
ज॑ चरण गुण ठिओो साहु” क्योंकि भगवान का मत स्था- 
दाद है, जो सब नय में है । एक पक्ष खेंचे उसे दुनेय 
कहा है, फिर श्री आचारांग ज्त्र में “ समियंति मन्र 
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माणस्स, एगदा संभियावा,, असमियावा, समिया हीईं 
उवेहाए” जिसे स्वयं सत्य मानता है, वही बात सच्ची है 
तथा अंसत्य स्वयं के हृदय में है । ऐसी ही सिद्धांत वाचना 
की धारणा बनां रखी हे; परन्तु उस बात का दुराग्रह नहीं 
है, अपनी मान्यता की स्थापना तथा दूसरे की मान्यता 
की' उत्थापना नहीं करता है, राग इप रहित श्रद्धा करता 
है, तो ऐसी अवस्था में विचार करने पर दोनों की मान्यता 
हो सकती है, तथा कोई धारणा सत्य या झूठी है किन्तु 
स्वयं के हृदय में प्रगाह धारणा बन गई है उसी के प्रति 
आग्रह रखता हुआ अधिक दुराग्रह करे, अपनी मान्यता 
की स्थापना केरे, दूसरे की मान्यता नहीं माने,,केवली को 
नहीं सम्भलावे, अधिक जिंद करे बह सत्य हो तथा झूठ 
“किन्तु मिश््यां रुप में परिणित होजाती है | इसलिये अपनी 
धारणा का आग्रह नहीं करता हुआ केवली अ्रूपित सत्य 
, है ऐसा निश्चय रखें । केबल ज्ञानी के द्वारा निर्णित वस्तु 
: की अपने को खेंच नहीं करना चाहिये केवर्ली गम्य है, 
ऐसी धारणा रखने योग्य है । यहां कोई कहे कि मेरे तो 
शंका नहीं है । में सत्र के . न्याय से सहमत हूँ / में केत्रली 
गम्य है ऐसा क्‍यों कहेँ १ छः काया के जीव केवली द्वारा 
प्ररूपित है वसा ही में कहता हूँ १ उन्हें-ऐेसा कहे कि छः 
काया को जीव तो सब जेन मात्र मानते हैं। उसमें तो 
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शंका नहीं, पर एक आचाय॑ ऐसी रीति से माने तथा दसरा 
आचाय॑ दूसरी रीति से माने, इस बात को अधिक नहीं 
खेंचना, अधिक खेंचना अवगरुण का कारण होता है | 
पासत्था के दुपट्टा के दृष्टान्त से दुख पावे, फिर केवली 
ग़म्य कहने में क्या दोष लगता है ? एकान्‍्त खैंचे उसे 
अभिनिवेषक मिथ्यात्व का स्वामी बतलाया है, तथा पूछ॑ने 
वाले से ऐसा कहे कि, यह वस्तु तो ऐसे दिखाई देती है, 
फिर बीतराग देव कहे उस प्रमाण से है । ऐसा कहते 
दुराग्रह भी नहीं होवे राग हू प नहीं बढ़े, तथा भगवान का 
आराधक होवे ऐसी हमारी धारणा है । परन्तु हमारे इस 
बात की खींच तान नहीं है । दूसरे पंडित सिद्धान्त के 
अनुसार दूसरी अपेक्षा बतावे तो वह मानने के भाव है । 
उपयु क्त सभी अपेक्षाए' स्थापना रूप नहीं है । जेसा समझ 
पाये हैं, वेसा लिखा है | अतः पंडित पुरुष मेरे पर अनुग्रह 
कर शुद्ध करं। हमारे तो “तमेव सच्च॑ निस्संकिय॑ जं 
जिणेहिं” यह श्रद्धा है। यहां इतनी अपेक्षाएं ध्यान में 
आयी है पर तत्त्त तो केवली गम्य है ।- 


६ भारित्ीति नेषःपदाथ पर चौबीस द्वार समाप्तम्‌ ॥ 


छः ७७ आर. 


५7 -।] हैं, की: जेने तत्त शोधक ग्रंथ समाप्तम्‌ ॥ 
रद 


